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जिन्होंने साधु के कठोर ब्रतो का पालन करते हुए भी 
लोक-सेवा के महान कार्य किये और धर्म के मूल तत्त्वो 
के द्वारा लोकतत्न के बुनियादी सिद्धान्तों को मानव- 
जीवन मे प्रतिष्ठित करने के लिए सतत प्रयास किया, उन 


स्व० जेनाचार्य श्रीविजयवल्लभ सूरी 
की 
पावन स्मृति में 


प्रकादकीय 


संसार में अमेका बिचार-धाराएं आज प्रचलित हैं। लोकतन्‍्त्र, 
साम्यवाद, अधिनायकवाद आदि-आदि | उनमे से प्रत्येक का दावा है कि 
मानव-जात्ति का उद्धार उसीके द्वारा हो सकेगा, लेकिन दुर्भाग्य से 
अधिकाण बिचार-घाराओं ने अपने चारो ओर सकुचित परिधिया खड़ी 
कर ली है बौर उनके द्वारा मानव-जाति का कोई हित नही हो रहा है । 

भारत ने स्व॒तन्त होने के वाद अपने लिए लोकतन्त्र को अगीकार 
किया है | निरसदेह वत्तंमान सभी शासन-पद्धतियों मे लोकतन्त्र सर्व- 
श्रेप्ठ है, उसका आधार मानव है । वह एक ऐसी जीवन-हष्ठि है, जिसमे 
मनुष्य सर्वोपरि है । उसमें अतिम लक्ष्य मानव का विकास करना है । 

इस पुस्तक में इसी वात को विद्वान लेखक ने समभाते हुए वताया है 
कि लोकतन्त्र का लक्ष्य क्या है और किन साधनों से उसकी प्राप्ति हो 
राकती है । 
पुस्तक ज्ञानवद्धेक है और एक जीवन-हृष्टि प्रदान करती है । 

इस माला की यह दूसरी पुस्तक है । पहली थी इन्ही लेखक की 
लिखी 'मानव और वर्म, जिसे सभी क्षेत्रों में असामान्य लोकप्रियता 
मिली । आगे और भी कुछ पुस्तकें इस माला में निकलेगी । 

हमें हर्प है कि इस पुस्तक के प्रकाशन के साथ दिवगत ज॑तनाचार्य 
श्रीविजयवल्लभ सूरी की स्ट्टति जुडी हुई है। आचार्यजी शुष्क क्रिया- 
काण्ड एवं हृदय-हीन निद्धत्ति के समर्थक नही थे और न ऐसी प्रद्धत्ति के, 
जिसमे मानव की अन्तरात्मा लुप्त हो जाय । उनके जीवन में दोनो का 


सुन्दर समन्वय था। 
हमे विश्वास है कि इत सव पुस्तको का व्यापक प्रसार होगा । 


-मेंत्री 
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मित्ती में सब्वभूएसु बेरं सज्मं ण केणइ । 
(आवश्यकसूत्र) 


मेरी सब प्राणियों से मित्रता है, किसीते वैर नहीं | 

पुरिसा ! तुममेव तुम मित्तं, कि बहिया मित्तमिच्छसि । 
(आचाराज्ध ११) 

मानव ! तू ही तेरा मित्र है । वाहर किसे खोज रहा है ५ 
अ्रभय सिन्रादभयसमित्राद ! 

हमें मित्र से भय न हो, अमित्र से भी भव न हो । 


श्रात्मनः प्रतिकूलानि परेषाम्‌ न समाचरेत्‌ । 

जो बातें हमे अच्छी नही लगती, उन्तका दूसरे के प्रति आचरण नही 
करना चाहिए ! 

द्वितीयादे भयम्‌ + 

जबतक स्व और पर मे भेद है, भय वनों रहेगा । 
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मानव-चेतना स्वतंत्र होकर जीना चाहती है और ग्रुलामियों से 
मुक्त होने के लिए निरतर सघप कर रही है। उसका यह संघर्ष ही 
मानव-जागृति का इतिहास है । मनुष्य मनुष्य का ग्रुलाम रहा, प्रकृति 
का गुलाम रहा, देवताओं का गुलाम रहा, रीतिरिवाजो क्रा गुलाम रहा, 
पृ्वंग्रहो एवं कुसस्कारों का गुलाम रहा, अन्धविश्वासों का गुलाम 
रहा, अज्ञान और मोह का ग्रुलाम रहा । लोकतत्र उस व्यवस्था का 
नाम है जो मनुष्य को इन सव दासताओं से मुक्त करना चाहती है। 
दूसरे शब्दों मे यो कहा जा सकता है कि मानवता का इतिहास ही 
लोकतत्र का इतिहास है । 
श्रम, समाज, राजनीति, अर्थव्यवस्था आदि सभी क्षेत्रों मे अपनी 
समस्याओ का समावान करने के लिए मनुष्य ने विविध परपराओ को 
जन्म दिया, किन्तु वे ही उस पर हावी हो गईं) व्यक्तित्व को दबाने 
लगी । विकास रुक गया । इस अनुचित दमन के विरुद्ध मानव ने जो 
संघर्ष किया, उसी के परिणाम-स्वरूप लोकतत्र का जन्म हुआ । 
स्वतन्त्रता लोकतन्त्र का मुख्य तत्त्व है। आध्यात्मिक क्षेत्र मे यही 
जीवन का चरमलक्ष्य है। वहा एक्र की स्वतन्त्रता दूसरे की स्वतन्च्रता 
मे बाधा नहीं डालती, किन्तु भौतिक जीवन में यह सम्भव नही है । 
बहा एक की स्वतन्त्रता प्राय दूसरे की स्वतन्त्रता का अपहरण करने 
लगती है । अत उसे मर्यादित करना आवश्यक हो जाता है । यह 
मर्यादा समता की है, आर्थात व्यक्ति जिस व्यवहार या मर्यादा की 
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दूरारे से आजा रखता है, स्वयं भी उसका पालन करें। इसीका 
नाम सर्वमंत्री या 'स्व' और 'पर' में समता है । आध्यात्मिक क्षेत्र मे भी 
जब बाह्य मानव आन्तर मानव को दबाने लगता है तो दौनो में 
सामंजस्य रथधापित करना आवश्यक हो जाता है। इसी का नाम धर्म या 
समता -योग है । 
समता के दो रूप व्यवहार में समता और विचार में समता । 
व्यवहार में समता का अर्थ है हम अपने लिए जिस व्यवहार की आगा 
रखते है वही व्यवहार दूसरे के साथ किया जाय । विचार में समता का 
अर्थ है कि हम अपने विचारों को जितना महत्त्व देते है, उतना ही महत्त्व 
दूसरे के विचारों को भी दें । किन्तु यह सर्वत्र सम्भव नही है । जो 
स्वतन्त्रता सदाचारी को दी जा सकती है, वह अपराधी को नही दी जा 
सकती, दोनो के प्रति एक-सा व्यवहार नही किया जा सकता । इसी 
प्रकार विद्वान के विचारो का जो महत्त्व है, वह मूर्ख के व्रिचारों का नही 
हो सकता । इस समस्या को सुलभाने के लिए समता के साथ न्याय का 
समावेश किया जाता है। अपराधी का व्यवहार दूसरे के प्रति समता- 
पूर्ण नही होता । अत वह अपने उस अधिकार को स्वय खो देता है। 
इसी प्रकार मूर्ख या अनपढ़ को वह अधिकार नही दिया जा सकता, जो 
विद्वान या विशेषज्ञ को प्राप्त है । न्याय की यही माग है कि किसी ऐसे 
तत्व के आवार पर भेद न किया जाय, जो मनुष्य के अपने हाथ की 
वात नही है । उदाहरण के रूप में जाति, लिंग, वर्ण, क्षेत्र आदि के 
आधार पर व्यक्ति और व्यक्ति में भेद करना अन्याय है। जिस प्रकार 
समता स्वतन्त्रता का परिष्कार करती है, उसी प्रकार ग्याय समता का 


परिष्कार करता है । े 
न्याय का परिष्कार मित्रता की भावना करती है। विचारपूरवेक 
देखा जाय तो राग-द्वेप आदि जिन दत्तियों से प्रेरित होकर मनुष्य 


र्‌ भी + ।" 

अपराध करता है, वे उसकी दुर्वलताए है । अनज्ञान भी डुंवलता के 
>> नठी तय 
दुर्बंल व्यक्ति सहानुभूति का पात्र होता है, हेप का नही । ब हि 


मे भी सहानुभूति एवं मित्रता की भावना का होना आवश्यक 6 
विवशता या जावेश में आकर गलती कर बैठता है । ईरमे ड़ 
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यह उचित नहीं है कि वह सदा के लिए मानवोचित अधिकारों से 
वचित कर दिया जाय । यदि वह गलती स्वीकार करके अपना व्यवहार 
बदल देता है तो उसे दण्डित करना न्याय के स्थान पर अन्याय हो जाता 
है । स्वतन्त्रता, समता और न्याय तीनो मे मित्रता की भावना रहनी 
चाहिए । 

मानव जबतक बौद्धिक हृष्ठि से निवंल रहा, अनेक वास्तविक एव 
कल्पित शक्तिया उसे दबाये रही । ज्योही सबल हुआ, उनके प्रभुत्व को 
समाप्त करता गया । धर्म के क्षेत्र मे वे शक्तिया ईश्वर, देवता, पुस्तक 
या क्रिया-काण्ड के रूप मे उपस्थित हुईं। बौद्धिक विकास के साथ उसे 
एक ओर यह अनुभूति हुई कि मैं स्वय परमात्मा हु । दूसरी ओर यह 
अनुभव किया कि मुझे स्वतन्त्र होकर सोचने का अधिकार है । 

सामाजिक क्षेत्र मे परम्पराजों और रूढियों ने चिरकाल तक दवाये 
रखा । किन्तु क्रान्तिकारी मानव उन्हे तोडकर आगे बढता चला गया। 
उसने यह अनुभव किया कि समाज का निर्माण मेरे लिए हुआ है । मै 
अपने हित के लिए समाज को बदल सकता हू । धर्म का मुख्य आक्रमण 
बुद्धि पर था। समाज ने हृदय पर आक्रमण किया। लोकनिन्‍्दा और 
अपयश का भय दिखाकर ऐसी प्रथाए मानने के लिए विवशज्ञ किया, 
जो उसकी समझ मे नहीं आ रही थी। किन्तु जैसे-ज॑से हृदय की 
दुर्बलता दूर हुई, मानव उनके विरुद्ध क्रान्ति करता गया । सामाजिक 
परिवर्तनों का इतिहास इसी क्रान्ति का इतिहास है। 

राजनेतिक क्षेत्र मे भी वाह्य वैभव और सामन्तवादी प्रदर्शन ने 
चिरकाल तक मनुष्य को दवाये रखा। वहा एक ओर चकाचौंध थी, 
दूसरी ओर दण्ड का भय | दोनो ने मिलकर मनुष्य को मनुष्य का 
गुलाम बना दिया। किन्तु प्रतिभाशाली मानव ने देखा कि नरपतियो के 
सिंहासन केवल लकडी के टुकड़े हैं | उसी की अज्ञानता एव दुर्बलता के 
कारण उन्हे दैवीरूप मिल गया है। कुल-परम्परा, सैनिक सगठन या 
राजकीय वैभव के आधार पर जो आतक फैलाया जा रहा है, वह तभी- 
तक है, जबतक वह उन के सामने नतमस्तक है । साहस वटोरते ही ऊचे 
प्रतीत होनेवाले शिखर भूमि पर आ गिरेगे। 


4२ लोकतंत्र का लघय 


अ्थंपार्जन का मुख्य आधार श्रम है | किन्तु उत्पादन के साधनों 
पर स्वामित्व स्थापित करके पूजीपति ने श्रमिक को उस अधिकार से 
वचित कर दिया । धर्म और राज्यसस्था ने साथ दिया । धर्म ने भूखे 
पेट सोनेवाले मजदूर से कहा--“बह तुम्हारे पूर्व जन्म भें किये हुए बुरे 
कर्मों का फल है । अब सन्‍्तोप रखकर अच्छे कर्म करो, जिससे अगला 
जन्म सुधर जाय।” राज्यसस्था ने कहा--“जमीन पर जमीदार का 
अधिकार है और कारखाने पर उद्योगवतति का। उनसे प्राप्त होनेवाला 
लाभ स्वामी को ही मिलेगा । तुम्हें इतना ही अधिकार है कि अपनी 
मजदूरी लेते रहो | अधिक आकाक्षा करना घर्म की हृध्ठनि से पाप है और 
राजनीति की हृप्नि से अपराध ।” किन्तु श्रमजीवी ने देखा कि भूमि 
प्रकृति की देन है । जमीदार का उस पर अधिकार हिंसा या अन्याय है । 
भूमि से फत प्राप्त करने का उसी को अधिकार है, जो उस पर श्रम 
करता है, उसे उपजाऊ बनाता है। इसी प्रकार कारखाने से प्राप्त 
होनेवाली सम्पत्ति पर भी उसी का अधिकार है, जो परिश्रमपूर्वक उसे 
चलाता हैं । 
धारणाए बदलती गई । देवताओ का गुलाम स्वय देवता वन गया। 
रूढि एवं परम्पराओं का दास नई परम्पराएं चलाने लगा | शासित, 
स्वव शासक वन गया । खेत जोतनेवाला भूमि का मालिक हो गया 
और मजदूर कारखाने का । इसी का नाम लोकतन्त्र का विकास है । 
दैदिक काल से लेकर वर्तमान समय तक इस जागरण के सकेत 
मिल रहे है। उपनिपदो ने 'आत्मान विद्धि! (अपने-आपको पहचान) 
हकर वाह्म भेदो से ऊपर उठने का सन्देश दिया। महावीर और 
युद्ध ने सत्य, अहिंसा आदि नैतिक स्तर पर समानता की प्राण-प्रतिष्ठा 
की । जन धर्म ने यह भी कहा कि जीवात्मा ही वाह्य ज्ेद समाप्त हो 
जाने पर परमात्मा बन जाता है| शैव, शाक्‍त, वैष्णव, अद्वेत, वेदान्त 
आदि परम्पराओ मे इसी का विभिन्‍न रूपो मे विकास हुआ । किसी ने 
भावात्मक एकता पर वल दिया, किसी ने वीद्धिक एकता पर | ही” 
तक राजकीय व्यवस्था का प्रश्न है भारत में लोकतन्त्र का अथम प्रयोग 
वैशाली गणतन्त्र के रूप में हुआ | वैदिक साहित्य में भी गणराज्यो का 
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उल्लेख मिलता है, किन्तु उसके परचात दो हज़ार वर्षों तक समस्त विश्व 
मे प्राय एकतन्त्रीय शासन व्यवस्था ही चलती रही । पिछले चार सी 
वर्षों से पश्चिम लोकतन्त्र के प्रयोग कर रहा है और उसकी उपादेयता 
उत्तरोत्तर बढ रही है। जमनी, इटली, स्पेन आदि कुछ देशों ने सकट- 
कालीन स्थिति को सामने रखकर लोकतनन्‍्त्रीय पद्धति को अब्यावह्ारिक 
माना और अधिनायकवाद की स्थापना की । कुछ समय तक लाभप्रद 
जान पड़ने पर भी अन्त मे वह उस देग के लिए ही नही समस्त विश्व 
के लिए अमगल सिद्ध हुई। विभिन्‍न हृष्लियों से मनुष्य का क्‍या स्वरूप 
है और स्वाधीनता का क्‍या अर्थ है, इसकी चर्चा अगले प्रृष्ठो मे को 
जायेगी । 


दो वृत्तियां 


वैज्ञानिकों ने स्वभाव की दृष्टि से प्राणियों का दो वर्गों मे विभाजन 
किया है --१ समाज-जीवी और २ व्यक्ति-जीवी । चीटिया, मधु- 
मविखया, भेड आदि समाज-जीवी प्राणी है । वे अकेले नही रह सकते । 
उनका सुख और दुख, सम्पत्ति और विपत्ति, पुरुषार्थ और फल, 
समस्याएं और समाघान सब सामूहिक होते है । एक का सकट सवका 
सकट बन जाता है । ऐसे प्राणियों मे मुख्य भावना सुरक्षा की होती है । 
दूसरी ओर सिंह, व्यात्र आदि हिसक प्राणी व्यक्ति-जीवी है, वे प्राय 
अकेले रहते है । यदि साथी होता है तो भी उसके साथ प्रेम या मित्रता 
का सम्बन्ध नही होता । उसका एकमात्र आधार विवशता होती है। 
सरकस वाले उन्हे विवश करके अपने अधीन कर लेते है और इच्छा- 
नुसार प्रदर्शन करते है। व्याप्न या सिंह जब अपने परिवार के साथ 
रहता है, वहा भी उसका सम्बन्ध आतक-पूर्ण होता है। ऐसे प्राणियों 
से मुख्य भावना प्रभुत्व की होती है। वे प्राय दूसरो का अधिकार 
छीवकर अपनी आकाक्षाए पूर्ण करना चाहते है । 

मनुष्य मे दोनो इत्तिया पाई जाती है । एक ओर वह सामाजिक 
प्राणी है। जन्म से लेकर झत्युपर्यन्त उसे दूसरो की सहायता पर निर्भर 
रहना पडता है। इसके लिए उसने प्रेम, दया, परोपकार आदि 
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आध्यात्मिक गुणो का विकास किया। दूसरी ओर वह स्वार्थी और 
अहकारी भी है । दूसरे का अधिकार छीनकर अपनी स्वार्थपृति करने 
से उसे आनन्द आता है। दूसरें के स्वाभिमान को दवा कर अपने 
अहकार का पोपण करना चाहता है । जब विवश्ञता का अनुभव करता 
है तो प्रथम दत्ति बलवती हो जाती है और सफलता मिलने पर दूसरी। 
इन्ही दोतो के फलस्वरूप उसने धर्म, समाज, राज्य आदि सस्थाओं 
को जन्म दिया । प्रारम्भ में उन्हें अपनी समस्याओं के समाधान के रूप 
में अपनाया | किन्तु क्रमण उनके द्वारा अपने अहकार का पोषण करने 
लगा ! 
प्रकृति तथा मानवान्तर के साथ सघर्प करते समय जब पराजय 
हुई तो उसने बर्मसस्था को जन्म दिया । इसके दो रूप थे । एक ओर 
अतीन्द्रिय गवितयों की कल्पना और उनसे सफलता प्रदान करने की 
प्रार्थना की गई। यह नहीं कहा जा सकता कि वह प्रार्थना सर्वथा 
निष्फल गई । विधिपूर्वक पूजा तथा प्रार्थना के पश्चात मानव यह 
अनुभव करने लगा कि वह गवित प्रसन्‍त हो गई है भौर उसका साथ 
देगी । उसने दूने उत्साह के साथ प्रयत्न प्रारम्भ किया और विजय ग्राप्त 
कर ली । किन्तु उसका श्रेय अतीन्द्रिय शक्ति को दिया। जब ऐसा 
करने पर भी सफलता नही मिली तो निराशा ने उसे अन्तर्मूखी वना 
दिया और घर्म का दूसरा रूप सामने आया । मानव यह सोचने लगा 
कि मैं जिन वस्तुओ के लिए इतना सघर्ष कर रहा हू, क्ष्या उनके विना 
निर्वाह नही हो सकता ? दूसरी बात यह है कि प्राप्त कर लेने पर भी 
आवश्यक नही है कि वे टिकी रहेगी । उन्हे स्थायी बनाये रखना आप्त 
करने की अपेक्षा भी अधिक कठिन है । अन्त मे उसने यह अनुभव क्या 
कि मेरा सघर्ष वास्तव मे देखा जाय तो उन वस्तुओं के लिए नहीं, 
किन्तु अपने अहकार और स्वार्थद्धत्ति के पोषण के लिए है। परिणाम- 
स्वरूप उसने अहकार-छत्ति का दमन प्रारम्भ किया | समस्त प्राणियों के 
साथ मित्रता की साधना छुरू की और स्व” एवं 'पर' के भेद को मिठाने 


की ओर अग्रसर हुआ । 
जबतक शत्रु पर विजय की इच्छा थी तबतक अपने और पराये 
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की भावना बलवती थी। उस समय अतीन्‍न्द्रिय शक्ति के सामने गिड- 
गिडाने की आवश्यकता हुई । किन्तु ज्यों ही सब प्राणियों के साथ 
मित्रता का अभ्यास प्रारम्भ किया, वह अपने-आपको अनन्तशक्ति- 
सम्पन्त समझने लगा । साथ ही उसने यह भी अनुभव किया कि स्वार्थ- 
बत्ति ने उस अपार शक्ति को कुण्ठित कर रखा है । इसीलिए वह दुर्बल 
बना हुआ है। इसी स्वार्थद्धत्ति को अज्ञान, मोह, तृष्णा, प्लेश आदि 
शब्दो द्वारा प्रकट किया गया है । 

धर्म का प्रथम रूप विपमता-मूलक था और द्वितीय समता-मुलक । 
प्रथमरूप में व्यक्ति पर-तन्त्र बन गया था | वह उन द्ृत्तियो के अधीन 
था, जिनका पोषण करने के लिए बाह्य प्रकृति पर नियन्त्रण एवं अन्य 
व्यवितयों का दमन आवश्यक था, जोकि उसके हाथ की बात नही थी । 
अत देवता के रूप में अपने से भिन्‍न गक्ति का आश्रय लेना पडा। 
द्वितीय रूप में वह स्वतन्त्र एव स्वाधीन हो गया | उसने यह अनुभव 
किया कि सुखी बनने के लिए अपनी ही दुर्बलताओ पर विजय प्राप्त 
करनी चाहिए। इस प्रकार वह शत्रुता से मित्रता की ओर, घृणा से 
प्रेम की ओर, भय से अभय की ओर, मोह से वेराग्य की ओर, तृष्णा 
से सन्‍तोप की ओर और विपमता से समता की ओर अग्रसर हुआ । 
आधुनिक शब्दो भे इसी को परतन्त्रता से स्वतन्त्रता की ओर बढना 
कहा जायगा । 

धमं-सस्था का मुख्य बल हृदय-परिवतंन है । उसका आधार 
विद्वास है । यह नहीं कहा जा सकता कि धर्म के नाम पर जितने 
विश्वास प्रचलित है, वे सव-के-सव तक॑ सगत है । अनेक विश्वासों का 
आधार केवल श्रद्धा होती है। ऐसा भी हुआ कि किसी अन्यविश्वास 
को आधार बनाकर एक मानव दूसरे मानव पर हावी हो गया। धर्म ने 

पचन्‍्य का रूप ले लिया और वह्द समता के स्थान पर विषमता का पोषण 

करने लगा । स्वतन्त्रता के स्थान पर बौद्धिक परतन्त्रता को प्रश्नय दिया 
जामे लगा । धर्म का नाम लेकर एक मानव दूसरे मानव पर हिसक 
आक्रमण करने लगा । स्वतन्त्र मानव ने इसके विरुद्ध ऋत्ति की । सबवे- 
साधारण का ध्यान वाह्य आडम्बर से हटाकर वास्तविकता की ओर 
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आक्ृप्न किया । सन्‍तो का जीवन इसी जागरण का उतिहास है। उन्होने 
धर्म के उच्चतम रूप को पुन उपस्थित किया । फिर भी सर्वसाधारण में 
धर्म का प्रभाव अज्ञात सु और अज्ञात भय पर आधारित है । 
देनन्दिन व्यवहार के लिए मनुष्य ने समाज-सस्था को जन्म विया। 
इसका भी मुख्य आधार मित्रता या परस्पर प्रेम है। किन्तु यहा इसका 
लक्ष्य परस्पर सहयोग द्वारा सामूहिक अभ्युदय है । जबकि धर्म का 
लक्ष्य अतीन्द्रिय शप्रित या मोक्ष रहा है । 
मनुष्य को जीवन-रक्षा तथा विक्रास के लिए कुल, परिवार या 
जाति के रूप में सामाजिक सरक्षण की आवश्यकता सदा रही है। 
प्राचीन समय में जातीय सगठन अत्यन्त दृढ रहे है । अब भी अनेक 
ऐसी जातिया है जो चोरी, डकती आदि अपराधों को अपना जाति-बर्म 
मानती है । उसके लिए राजदण्ड की परवाह नही करती । इतना ही 
नही साहसपूर्ण चोरी को प्रतिष्ठा का आधार माना जाता है। समाज- 
सगठन का विध्यात्मक आधार परस्पर सहयोग है और निषेधात्मक 
निन्‍दा या अपयश । ओद्योगिक विकास और ग्रामो के स्थान पर नगरों 
की दृद्धि के साथ सामाजिक वन्वन टूट रहे है। गाव मे उत्पन्त व्यक्षित 
नगर में आकर वस जाता है। कारखाने, दफ्तर या अन्य सस्था मे काम 
करने लगता है। पुराने समाज के साथ उनका सम्बन्ध श्राय हुट जाता 
है । उस पर उसका कोई नियन्त्रण नही रहता । नया नियन्त्रण मुख्यतया 
आर्थिक होता है। उसके लिए इतना ही अपेक्षित है कि वह अपने काम 
मे ढिलाई न करे । दैनिक कार्य के सात-आठ घटो को छोडकर उसके 
शेप जीवन पर समाज का कोई नियन्त्रण नही रहता । किन्तु इसका यह 
अर्थ नहीं है कि सामाजिक सगठन समाप्त हो गये । 
जातीय बाधार के शिथिल होने पर भी सगठन के नये-नये 
रूप सामने आ रहे है। इनका उद्देश्य कही विध्यात्मक अर्थात मिल- 
जुलकर सामूहिक उन्नति करना होता है और कही निपेधात्मक अर्थात 
दूसरे वर्ग या संगठन के साथ सघरष | एक ही व्यक्ति विभिन्‍न स्वार्थों 
की दृष्लि से अनेक सगठनो का सदस्य बन जाता है और उसका व्यक्तित्व 
अनेक निष्ठाओ मे बिखर जाता है । घामिक संगठन ईदवर या विश्व- 
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बधुत्व की ओर आक्ृष्ठ करता है और राजनैतिक सगठन राष्ट्रीयता की 
ओर । जातीय सगठन राष्ट्र के भी टुकडे कर डालता है । औद्योगिक 
सगठन अपने-अपने वर्ग के आर्थिक स्वार्थ को सर्वोपरि मानते है। वर्तमान 
मानव सबमे सम्मिलित होता है और परस्पर विरोधी सकेत पाकर 
किसी के प्रति निष्ठावान नही रहता । तात्कालिक स्वार्थ उसका मुख्य 
प्रेरक बन जाता है। 
लोकतत्र का कथन है कि सगठन व्यक्ति के लिए है, व्यक्ति संगठन 
के लिए नही है । जो सगठन व्यक्तित्व के विकास मे सहायक है वह 
उपादेय है और दूसरा हेय । कितु यहा व्यक्तित्व सकुचित स्वार्थों एव 
फरिधियों भे सीमित नही है । 
बाह्य तथा आन्तरिक आतको से बचने के लिए राज्य-सस्था 
अस्तित्व में आई । इसका सचालन शारीरिक दण्ड के आधार पर होता 
आया है। इस पर प्रइन उठा कि दण्ड-प्रयोग का अधिकार किसके हाथ 
में रहना चाहिए। इस विषय मे विचारकों ने अनेक प्रकार की मान्यताए 
उपस्थित की है। मनु का कथन है कि दण्ड के सम्बन्ध में नियमों का 
निर्माण त्यागी, ऋषियों या तत्त्व-चिन्तकों के हाथ मे रहना चाहिए और 
प्रयोग क्षत्रियों के हाथ मे | यूनान के दाशनिक प्लेटों ने भी इसी प्रकार 
के विचार प्रकट किये है । उसने समाज को तीन भागों मे विभकत किया 
है-- (१) विचारक (२) सैनिक तथा (३) जनसाधारण । शासन का 
कार्य प्रथम दो वर्गों के हाथ मे रहना चाहिए । पहले वर्ग का कार्य है 
व्यवस्था सम्बन्धी नियमों और सिद्धान्तो का निर्माण और दूसरे का 
काय है उतका पालन कराना । शास्त्रीय दफ्तर से इस प्रकार की 
व्यवस्थाए होने पर भी व्यावहारिक रूप में राज्य का सचालन प्राय 
क्षत्रिय या, सैनिक वर्ग के हाथ मे ही रहा है । उसमे भी जो मुखिया 
होता था वह सभी प्रकार के अधिकार अपने हाथ मे कर लेता था । 
नियम बनाने तथा उनका पालन कराने की सर्वोच्च सत्ता उसी के पास 
रहती थी । वही सर्वोच्ज विचारक होता था, वही न्यायाधीश और वही 
दण्डनायक । 
जीवन मे ज्यो-ज्यो स्थिरता और सुरक्षा आती गई, दण्डशक्ति का 
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नेतृत्व घटता गया । उसका स्थान धर्म या ऐसे सगठन ने ले लिया, जो 
विश्वास या मानसिक चेतना पर आधारित था। प्रारम्भकाल मे मानव- 
जागरण का प्रतीक होने पर भी वही सिद्धान्त अहकार के साथ मिलकर 
मस्तिष्क का आवरण बन गया । जीवन में उतारने के स्थान पर उसका 
नाम लेकर सैनिक सगठन होने लगे और युद्ध प्रारम्भ हो गये। जाति 
तथा क्षेत्रीय सीमा के आधार पर जो परिधिया खडी हुई थी, उनका 
प्रभाव घट गया और एक नई परिधि ने जक्तिशाली रूप ले लिया । 
ईसा की छठी शताव्दी में इस्लाम के नाम पर अनेक जातियो का संगठन 
हुआ और दूसरो को मुसलमान बनाने के लिए तलवार से काम लिया 
जाने लगा । इसी आधार पर ईसाइयो और यहूदियो, हिन्दुओ और 
मुसलमानो के युद्ध सेकडो वर्षों तक चलते रहे और हेप की आग 
भभकती रही । 

अनेक स्थानों पर ऐसा भी हुआ कि धर्माचार्य और शासकों ने 
आपस में समभौता कर लिया और वे सर्व-साधारण पर मनमानी करने 
लगे । अपनी उद्दाम लालसाए तृप्त करने के लिए अनेक प्रकार से गोषण 
करने लगे । इसकी प्रतिक्रिया हुई । जन-मानस में उबाल आया और 
क्रान्तिया प्रारम्भ हुईं। अनेक स्थानों पर शासन-व्यवस्था को पलट 
दिया गया । सम्राट या सामन्‍्तो के स्थान पर जनता ने उसे अपने हाथ 
में ले लिया | सक्रमण-काल तथा उसके पश्चात अनेक प्रकार की गासन- 
पद्धतिया अस्तित्व में आईं | साम्राज्यवाद, सामन्‍्तवाद, अधिनायकवाद, 
साम्यवाद, प्रजातन्त्रवद आदि उसी सघर्ष एवं परस्पर प्रतिक्रिया के 
परिणाम है । 


लोकतंत्रीय जीवन-दृप्टि 

दृष्टि का परिमार्जनव किये बिना किसी प्रणाली को व्यवहार में 
नहीं लाया जा सकता और यदि उसे बलपूर्वक लादा जायगा तो वह 
स्थायी नही रह सकती । साथ ही उसकी प्रतिक्रिया अत्यन्त भयकेर 
होती है । अत लोकत्तन्त्रीय जीवन-प्रणाली के लिए तदनुलूप जीवन-द्ृष्नि 
का परिशोबन जावश्यक है । इसी प्रकार जबतक कोई जीवन-प्र णाली 
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स्वय व्यवहार मे नही उतरती, सर्वसाधारण मे उसका स्वागत नही होता, 
तबतक वह राजकीय या अन्य किसी व्यवस्था के रूप मे सफल नहीं हो 
सकती । ऐसी स्थिति में राजकीय अनुशासन एक प्रकार का अत्याचार 
बन जाता है। प्रणाली विजश्ञेप के अपने-आप जीवन में उतरने पर राज- 
कीय समगठन का इतना ही कार्य रह जाता है कि उस प्रणाली को 
व्यवस्थित करे और सर्वंसाधारण के कल्याण को लक्ष्य मे रखकर समय- 
समय पर परिवर्तन करता रहे । ऐसी राज्य-सस्था सर्व-साधारण द्वारा 
सुने गये प्रतिनिधियों का सगठन होती है और जनता के सुख-दुख का 
सच्चा प्रतिनिषित्व करती है। वहा शासक और शासित, रांजा और 
प्रजा का सबन्ध नही होता, किन्तु परिवार और उसके मुखिया का होता 
है । जहा दोनों पर एक-दूसरे का उत्तरदायित्व है। दोनो परस्पर 
सहायक्र है ! एक के सुख-दुख, उन्‍तति-अवनति, उत्थान और पतन के 
साथ दूसरे के सुख-दुख, उनन्‍तति-अवनति तथा उत्थान और पतन जुड़े 
हुए है । 

मनुष्य ने अपने दीर्घकालीन जीवन-सघर्ष से अनेक बाते सीखी । 
'पुरानी धारणाएं छोडी और नई धारणाओ को अपनाया । इसी सघर्पे 
में उसने जीवन के प्रति अनेक हृष्टिया बनाई, जिनपर तत्कालीन परि- 
स्थिति, बौद्धिक स्तर तथा अन्य तत्त्वों की स्पष्ट छाप है। उनको 
मुख्यतया दो भागों मे बाटा जा सकता है -- 

(१) समता-मूलक दृष्टिया और (२) विपमता-मूलक दृष्टिया । 

समता-मूलक दृष्टि का अर्थ है मानव और मानव को परस्पर 
समान समझना अर्थात उनमें किसी ऐसे आधार पर भेद न मानना, 
जिसके लिए व्यक्ति स्वय उत्तरदायी नहीं है । इसके विपरीत विपमता- 
मूलक दृष्टि में धर्म, जाति, राष्ट्र आदि ऐसे आधारो पर भेद माना 
गया है, ज़िन्हे व्यक्ति ने स्वय उत्पन्न नही किया । लोकततन्त्र के स्वस्थ 
विकास के लिए समत्ा-मूलक जीवन दृष्टि का होना अनिवार्य है । इस 
हृष्टि को हम दो क्षेत्रो मे वाट सकते है । १ व्यवहार और २ विचार। 

व्यवहार मे समता का अर्थ है प्रत्येक व्यक्ति दूसरे के सुख-दुख, 
आवश्यकता एवं अनुनृतियों को उतना ही महत्व दे, जितना अपने-आप 
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को देता है । इसी का दूसरा नाम अहिंसा है । 

विचारों मे समता का अर्थ है दूसरे के विचार को भी उतना ही 
महत्व देता, जितना अपने विचार को दिया जाता है। इसका यह 
आशय नही है कि किसी के विचार को बिना सोचे-समभे; स्वीकार कर 
लिया जाय । इसका इतना ही अर्थ है कि किसी विचार को स्वीकार 
करने या त्यागने का आधार “स्व” अथवा 'पर' नही होना चाहिए । 
तकं-सगत होने पर प्रत्येक विचार का स्वागत करना चाहिए, वह 'स्व' 
या पर” चाहे किसी क्षेत्र से आया हो | दूसरी ओर तकं-विरुद्ध सिद्ध 
होने पर अपने विचार को भी छोडने मे सकोच नही होना चाहिए । 

धर्म, समाज, राजनीति आदि जीवन के प्रत्येक क्षेत्र मे दोनो प्रकार 
की हृष्टिया मिलती है । 


धामिक दृष्टियां 

समता मूलक--धार्मिक परम्पराओ ने समता-मूलक दृष्टि को 
विविध रूपो मे उपस्थित किया है--- 

१. चेदान्त दृष्टि . सर्वप्रथम हमारे सामने उपनिषदो की एकता- 
दृष्टि आती है । उन्होने प्रतिपादव किया है कि विश्व के मूल मे एक तत्त्व 
है और वही सत्य है। बाहर दिखाई देनेवाला भेद केवल कल्पना है। 
” विकास का अर्थ है प्रतीत होनेवाले बाह्य भेद से आन्तरिक अभेद की ओर 
बढना । उन्होने यह भी बताया कि जबतक अपने और पराये का भेद 
प्रतीत होता है, तवतक भय वना रहेगा । दूसरी ओर जो व्यक्ति मौलिक 
एकता को प्राप्त कर लेता है और समस्त विश्व को अपना ही स्वरूप 
मानने लगता है, उसमे भय नहीं रहता । जब सब एक हो गये तो कौन 
किससे डरेगा ? उन्होने इस बात पर बल दिया कि प्रत्येक व्यक्ति में 
सर्वशक्तिमान परमात्मा छिपा हुआ है। इतना ही नही, परमात्मा से 
भिन्‍न कोई सत्ता ही नही है। व्यक्ति को चाहिए कि अपने उस 
परमात्म-स्वरूप का दर्शन करे । उसका साक्षात्कार होते ही हृदय की 
गाठ खुल जायगी और सारी समस्याएं सुलझ जायगी । 

२. बौद्ध दृष्टि , बुद्ध की दृष्टि निपेघात्मक रही है । उनका केंधन 
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है कि जबतक जीवन है, दुख और विषमताए बनी रहेगी , जबतक 
अस्तित्व है कष्टो से छुटकारा नहीं मिल सकता । जीवन या अस्तित्व 
की तृष्णा ही सबसे बडा बन्धन है। इससे छुटकारा पाने के लिए वाह्य 
वस्तुओ से विरक्ति तो होनी ही चाहिए, साथ ही 'स्व' के प्रति अनुराग 
"भी समाप्त होना चाहिए । उन्होंने भी विकास का अर्थ समता या वेषम्य 
“निद्धत्ति किया। किन्तु साथ ही कहा कि उसका लक्ष्य कोई विध्यात्मक 
तत्त्व नही है । 

हीनयान में बौद्ध धर्म का यही रूप मिलता है। महायान मे भी 
उसने पारमिताओ के रूप में समस्त प्राणियों के साथ मित्रता, सहानु- 
भूति, करुणा आदि पर बल दिया । उपरोक्त दोनों दृष्टियों में व्याव- 
हारिक जगत मिथ्या, नश्वर या हेय है। उनके द्वारा प्रतिपादित एकता 
व्यावहारिक जीवन मे प्राप्त होनी कठिन है । 

३ जेन दृष्टि जैन धर्म का कथन है कि विद्व में जो भेद प्रतीत 
हो रहा है, वह भिथ्या नही है, वह व्यक्ति की अपनी सृष्टि है । प्रत्येक् 
व्यक्ति अपने सुख, दु ख एवं भाग्य का सर्वथा स्वय निर्माण करता है । 
'प्रतीयमान वेषम्य प्राणियों के अपने-अपने कर्म का फल है । 

किन्तु बाह्य वेपम्य होने पर भी सब प्राणियों मे मौलिक समानता 
है, अर्थात प्रत्येक प्राणी अपने पुरुपार्थ के द्वारा उच्चतम सुख प्राप्त कर 
सकता है, जहा सब समान है। व्यक्ति स्वयं अपना उद्धारक है और 
स्वय ही पातक | 

इस मौलिक समता को जीवन में उत्तारतना ही जैन-साथना का 
लक्ष्य है। इसके लिए जैनधर्म ने विश्व-मेत्री पर बल दिया और बताया 
“कि जब तुम किसी को मारने, कष्ट देने या दुखी करने के लिए प्रद्धत्त 
होते हो तो उसकी जगह अपने को रखकर देखो | प्रत्येक जीव तुम्हारे 
ही समान सुख चाहता है और दुख से दूर भागता है। अपने ही समान 
प्रत्येक व्यक्ति के मनोभावों का आदर करो, अपने लिए जिस व्यवहार 
की आशा रखते हो वद़ी दूसरे के साथ करो । जो बात अपने लिए 
खुरी लगती है उसका आचरण दूसरे के प्रति मत करो । 

जैन-दर्शन व्यावहारिक जगत का अपलाप नहीं करता । किन्तु वह 
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ऐसी दृष्टि उपस्थित करता है, जहा व्यावहारिक जीवन मे भी समता 
लाई जा सके । उसका कथन है कि बाह्य भेद एवं वेषम्य को नहीं 
मिटाया जा सकता, फिर भी दृष्टि तथा व्यवहार मे समता को लाया 
जा सकता है । वेदान्त ने विध्यात्मक एकता को उपस्थित किया और 
बौद्ध-दर्शन ने निषेधात्मक एकता को । जैन-दर्दान एकता के स्थान पर 
समता को प्रस्तुत करता है, जिसका अर्थ है वैयक्तिक भेद होने पर भी 
दृष्टि एव आचरण में अभेद ' 

४ ड्ेसाई दृष्टि ईसाई धर्म भी व्यवहार-शुद्धि पर बल देता है। 
गिरि-प्रवचन ($८777075$ 07 ४7॥6 7007४) के रूप मे जो उपदेश 
मिलते है, वे प्रत्येक व्यक्ति से प्रेम करने और शत्रु को भी गले लगाने 
पर बल देते है। वहा बताया गया है कि यदि कोई तुम्हारे एक गाल 
पर तमाचा लगाता है तो दूसरा भी उसके सामने कर दो, यदि कोई 
तुमसे कोट मागता है तो कमीज भी दे दो । 

६ इस्लास दृष्टि इस्लाम ने भी मावव-मात्र की समानता पर जोर 
दिया है । उसकी मान्यता है कि परमात्मा के दरबार मे सभी एक समान 
हैँ ) जो व्यक्ति दूसरे को सताता है, वह परमात्मा से बच्रुता करता है । 

विषमता मूलक--अनेक धर्म प्रारम्भ से ही विपमता के सिद्धान्त को 
लेकर खडे हुए और उन्होने आगे चलकर जाति का रूप ले लिया | कुछ 
धर्म अपने जन्मकाल में समतावादी रहे, किन्तु भौतिक स्वार्थों के प्रभाव 
मे आकर विपमतावादी बन गये । कुछ धर्म ऐसे भी है, जो प्रारम्भ में 
विपमता के पोषक रहे, किन्तु धीरे-धीरे उदार होते गये । उनमे दोनो 
हृषप्ठिया मिलती है । वे सिद्धान्त की दृष्ठि से समतावादी है और व्यवहार 
की हृप्नि से विपमतावादी । 

प्रथम कोटि में यहूदी, पारसी आदि ऐसे घर्मं आते है, जो प्रारम्भ 
से लेकर अबतक विपमता के समर्थक है । वे अपने धर्म के अनुयायी को 
दूसरो की तुलना मे उत्क्ृप्ठ तो मानते ही है, साथ ही यह भी कहते है कि 
दूसरा कोई व्यक्ति उनके घामिक सगठत में सम्मिलित नहीं हो सकता | 
जहातक सगठन की आन्तरिक व्यवस्था का प्रदन है, वे भी समतावादी 
है । किन्तु इत्तर जगत के प्रति उनकी हृष्ठि विपमतामूलक है । 
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दूसरी श्रेणी मे ईसाई, इस्लाम आदि धर्म आते है | वे सँद्धान्तिक 
टृष्ठि से समतावादी है, किन्तु व्यवहार में विपमतावादी वन गये । दोनो 
धर्म इतर जातिवालों को अपनाने के लिए तेयार है । किन्तु उसके सगठन 
की शरण मे आये बिना किसी को समान अधिकार देने के लिए तैयार 
नही है । 

तीसरा उदाहरण वँंदिक परम्परा का है। इसका प्रारम्भ विपमता 
के आधार पर हुआ । वैदिक-आयय देवताओ से शत्रु के नाश और अपनी 
उन्नति की प्रार्थना करता है । यजुर्वेद की सामाजिक व्यवस्था मे कोई भी 
आर्येतर वैदिक धर्म का अनुयायी नही बन सकता । किन्तु उपनिषदो मे 
जाकर वेदिक-परम्परा समता का समर्थन करने लगी । क्रमश , उसमे अनेक 
दृष्टिया मिलती गई । उनका वरतंमान रूप हिन्दू धर्म है। यह सिद्धान्त 
की दृष्टि से उदार है और व्यवहार की दृष्टि से सकुचित । हरिजन तथा 
स्त्रियों के प्रति घृणा इसमे वंदिककाल से चली आ रही है। जैन तथा 
भारत की अन्य परम्पराओ पर भी इसका नन्‍्यूनाधिक प्रभाव दिखाई 
देता है। 


सामाजिक दृष्टियां 


सामाजिक सत्रधों को सक्षेप मे तीन श्रेणियों में विभक्त किया जा 
सकता है--प्रेममूलक, विनिमयमूलक और अत्याचारमूलक । 

प्रेममूलक सबधो का उदाहरण परिवार है। वहा प्रत्येक सदस्य 
की भावना कतेंव्य की रहती है, अधिकार की नहीं । परिवार मे एक 
सदस्य अर्थे उपाजंन करता है, दूसरा अशक्त या रुरण्ण होने के कारण खाली 
बैठा रहता है । इतना ही नहीं, परिवार पर उसकी चिकित्सा का बोझ 
बढ़ता चला जाता है, फिर भी दोनो के अधिकार समान रहते है । 
उपार्जत करनेवाले को अधिक यसुविधाए प्राप्त करने का अधिकार नही 
होता । परिवार का आदर्श होता है, सभी अपनी-अपनी योग्यता एवं 
सामथ्यं के अनुसार परिवार के सुख की इृद्धि मे योग दें । दूसरी ओर 
पारिवारिक स्थिति को लक्ष्य मे रखते हुये सभी समान सुविधाए प्राप्त 
करें। वहा श्रम और सुविधा मे विनिमय या लेनदेन की भावना नही 
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होती । 


विनिमय मूलक हृष्टि का उदाहरण आ्थिक तथा राजनैतिक सगठन 
है, जहा दो वर्ग या व्यक्ति स्वार्थ पूत्ति के लिए समभौता करते है। ये 
सवध प्रारभ मे समतामुलक होते हैं । किन्तु एक की शक्ति और दूसरे 
की विवशता बढ जाने पर विषमतापूर्ण बनते चले जाते हैं और अत्याचार 
का रूप धारण कर लेते है । श्रमिक और उद्योगपति, कृषक और जमीदार, 
विक्रेता और उपभोक्ता आदि के सबंध इसी प्रकार के है । 

अत्याचारमूलक सबंध प्रारभ से ही विषमतापूर्ण होते हैं । हिसा 
तथा उत्पीडन लिये रहते हैं। प्रजा और क्रूर गासक, गुलाम और मालिक 
आदि के सबंध इस कोटि में आते हैं। इनमे एक पक्ष भोक्ता होता है 
और दूसरा भोग्य । एक की इच्छा एवं उद्दाम वासना-पूर्ति के सामने 
दूसरे की इच्छा या जीवन का कोई मुल्य नही होता । पहले बताया जा 
चुका है कि अनेक धर्मों ने भी विपमता का पोषण किया और वे जाति 
के रूप मे परिणत हो गये। उन्होने भी सामाजिक विषमता को जन्म 
दिया । भारत मे वर्ण-वेषम्य तथा लिग-वैपम्य वेदिक-परम्परा की देन 
हैं । इसी प्रकार यहूदियों और ईसाइयो, हिन्दुओ और मुसलमानों मे 
परस्पर जो विद्वेष चल रहा है, वह धर्म-सस्था का अभिज्ञाप है । अमरीका 
तथा अफ्रीका मे काली और गोरी जातियो का परस्पर जो वैमनस्य चल 
रहा है वह भी सामाजिक विषमता का परिणाम हैं । 


राजनंतिक दृष्टियां 

राजनीति का अर्थ है, शासक और शासित का परस्पर सम्बन्ध । 
दोनों में जितनी दूरी होती है उतनी ही अधिक विषमता रहती है। 
प्राचीन समय मे आसक अपने को ईदइवर मानता रहा भौर शासित मनुष्य 
से भी नीचे गिर कर पशु के स्तर पर पहुच गया । वहा शासित के सुख- 
दुख या जीवन का कोई मूल्य नहीं था। धीरे-बीरे सोई हुई मानवता 
जगी । ईदइवर के आसन पर बैठा हुआ घासक नीचे आने लगा और पशु 
की भूमिका पर पहुचा हुआ शासित ऊपर उठने लगा । दोनो का भेद 
घटता चला गया । यही से लोकत्तन्त्र का प्रारम्भ हुआ । 
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प्राचीन समय में सेना, प्रशासन और न्याय तीनो एक व्यक्ति के हाथ 
ने होते थे । युद्धधाल का नेता सनिक बल के आधार पर सर्वोच्च 
विधायक और न्यायाधीश भी वन जाता था । इतना ही नहीं, वह यह भी 
मानने लगता था कि पूजा का अस्तित्व उसके सुख एवं भोग-विलास की 
जद्धि के लिए है। वुद्धि-जीवी वर्ग उसकी कृपा प्राप्त करने के लिए उसे 
“देवी रूप दे देता था और वह ईश्वर का अवतार मान लिया जाता था। 
अब वे घारणाए समाप्त हो चुकी हैं । वर्तमान मानव दूसरे मानव 
का सुख-साधन बनने के लिए तैयार नही है | वे दिन भी समाप्त हो चुके 
है, जब ईश्वरीय सत्ता को किसी व्यक्ति मे सीमित मान लिया जाता था 
“और दूसरो से कहा जाता था कि वे उसके लिए जिये और उसके लिए 
मरे । 
वर्तमान युग मे एकतन्त्रवाद का नया रूप सामने आया है और 
वह है अधिनायकवाद । जमनी, इटली, रूम आदि देशो में इसके 
विविध रूप दृष्टिगोचर हुए | वहा राष्ट्र या समाज को ईव्वरीय रूप 
दे दिया गया और प्रत्येक व्यक्ति से आगरा की गई कि वह उसके लिए 
वैयक्तिक स्वार्थो का बलिदान कर दे ) साथ ही किसी वास्तविक या 
-कल्पित सकट का वातावरण फलाकर, सर्वसाधारण से कहा गया कि वे 
किसी एक व्यक्ति को राष्ट्र का प्रतिनिधि या प्रतीक मानकर अपने सारे 
अधिकार उसे सौप दें । परिणाम स्वरूप शासन एक व्यक्ति के हाथ मे 
'आ गया और वह राष्ट्र-विकास की नई-नई आकर्षक योजनाए उपस्थित 
करके अपनी शक्ति को बढाता गया, प्रजा की स्वतनत्र चेतना कुण्ठित हो 
थाई और प्रतिभा दवने लगी । 
यहा एक प्रश्न उत्पन्न होता है। यदि अधिनायक अत्याचारी नही है 
और वास्तव मे राष्ट्र-हित के लिए प्रयत्नशील है तो उसे सत्ता सौपने मे 
क्या हानि है ? अत्याचार का क्या अर्थ है ? हम एक मनुप्य को खाने- 
पीने के लिए पूरा देते है। साथ ही उस पर यह प्रतिवन्ध लगा देते हैं कि 
'उसे अपनी इच्छा से कोई कार्य करने का अधिकार नही है, तो क्या इसे 
नअन्याय कहा जायगा ? इसके उत्तर मे यह समभने की आवश्यकता है 
“कि मनुष्य क्या है ” केवल शरीर नही है । उसे जिस प्रकार भोजन गौर 
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सास लेने की आवश्यकता है, उसी प्रकार अन्य इच्छाए पूर्ण करने, 
विचार करने और स्वतन्त्र होकर उसे प्रकट करने की भी आवश्यकता 
है । इसके विना मानव अधूरा रह जाता है । 

अधिनायकवाद मानव के केवल भौतिक्र रूप को स्वीकार करता है, 
आन्तरिक रूप को नही । आन्तर-चेतना का विकास वही हो सकता है, 
जहा राष्ट्र या अन्य किसी तत्त्व के लिए मानव का बलिदान नही किया 
जाता । यह तभी सम्भव है जब शासक और शासित का भेद मिट जाय, 
ओर शासित ही परस्पर मिलकर अपने ऊपर शासन करें । इसका अर्थ 
है प्रत्येक शासित-राज्य से जो सुविधाए प्राप्त करना चाहता है या प्राप्त 
करता है उनके बदले में अपने उत्तरदायित्व को समझे और राजकीय 
अनुशासन को स्वेच्छापुर्वक्ष स्वीकार करे | 

लोकतन्‍्त्र का आधुनिक विकास शासन-प्रणाली के रूप मे हुआ है । 
स्वेच्छाचारी गासको के अत्याचार से पीडित जनता ने क्रान्ति की और 
शासन को अपने हाथ मे ले लिया । कही पर कुलक्रमागत शासक को 
सर्वथा समाप्त कर दिया गया और कही उसके अधिकार छीन लिये । 
इस प्रकार गासक को अधिकारच्युत कर देने पर जननायकों के सामने 
यह प्रश्न आया कि राज्य का सचालन कैसे क्रिया जाय । प्रजाजनों की 
मख्या तथा क्षेत्र सीमित होने पर वे सव मिलकर शासन मे प्रत्यक्ष भाग 
लेने लगे । प्रत्येक प्रश्न का निर्णय मिलकर करने लगे। इसे प्रत्यक्ष लोक 

तन्त्र (07८८६ [2270८79८७) कहा जाता है। किन्तु बड़े राज्यों मे 

यह सभव नहीं था । अत वहा प्रतिनिधि चुनने की प्रणाली को अपनाया 
गया, इसे प्रतिनिव्यात्मक लोकतन्त्र [२ ८9/0४९०४४०४४ए९ [2070८:2८७) 
कहा जाता है । 

विभिन्‍न क्षेत्रों तथा परिस्थितियों मे लोकतत्र के भिन्‍न-भिन्‍न रूप 
रहे हैं। किसी ने इसे राजनैतिक प्रब्द माना, किसी ने आथिक और 
किसी ने सामाजिक । तदनुसार इसकी व्यास्या भी भिन्‍त-भिन्‍न रूप से 
की गई । 

वर्तमान विचारक लोकतंत्र की परिभाषा करते समय विभिन्‍न 
हृष्तियो को सामने रतते है । कोई उसे सामाजिक प्रश्न मानता है और 
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कोई राजनैतिक । कोई इसे एक प्रकार की जीवन-पद्ध ति मानते है। सभी 
उसकी परिभाषा भिन्‍त-भिन्‍न प्रकार से करते है। सामाजिक प्रदइन 
माननेवालो का कथन है कि लोकतत्र में जन्मकृत कोई विषमता नही 
रहनी चाहिए । प्रत्येक व्यक्ति को विकास का समान अवसर मिलना 
चाहिए । उनकी स्वतत्र प्रतिभा और पुरुषार्थ को विकास का पूर्ण 
अवसर मिलना चाहिए । वैयक्तिक जीवन पर नियन्त्रण वही होना 
चाहिए, जहा एक का जीवन दूसरे के जीवन में बाघक हो । साम्य- 
वादियों की घारणा है कि बुराइयो की जड आर्थिक विपमता है। अत 
इस क्षेत्र मे भी नियन्त्रण आवश्यक है | इसके लिए प्रतिभा एवं नियत्रण 
बुरा नही है । 

मानवतावादी इसकी परिभाषा परस्पर प्रेम और सच्चरित्रता आदि 
आध्यात्मिक गुणो के आधार पर करते है । इनका कथन है कि राष्ट्र, 
जाति या धर्म के नाम पर खडी की गई समस्त परिधियों को समाप्त 
कर देना चाहिए | मानव और जीवन मे किसी प्रकार का भेद नही होना 
चाहिए । 


लोकतन्‍्त्र श्रौर परिवर्तन 


वास्तव में देखा जाय तो लोकतन्त्र एक जीवन-ह प्रि है। उसे लक्ष्य 
से रखकर वाह्म रूप बदलते रहते है । लोक-प्रिय जासन को सास्क्ृतिक 
गतिविधि, राजनेतिक तनाव, आथिक स्तर तथा अन्य परिस्थितियों के 
अनुसार अपना ढाचा बदलते रहना चाहिए। क्रपिप्रवान क्षेत्र मे इसका 
जो रूप होगा वह औद्योगिक क्षेत्र मे नही हो सकता । इसी प्रकार युद्ध, 
महामारी, गृह-कलह अथवा अन्य प्रकार के सकटकाल मे जिस रूप की 
आवश्यकता है, शान्तिकाल मे वह उपयोगी नहीं है। लोकतन्त्र के ढाचे, 
नीति और कार्यक्रम सभी पर यह वात लागू है। अधिकारियों की 
नियुक्ति, प्रतिनिधियों का चुनाव, प्रशासन का वर्गीकरण आदि सभी 
बातो में सामाजिक परिस्थिति के अनूसार परिवर्तत करते रहने की 
आवश्यकता है| लोकतन्त्र मे सत्ता किसी एक दल के पास नही रहती 
और सत्तारूढ दल के परिवर्तत के साथ नीति में भी परिवर्तन हो 
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जाता है । 
इन सब बातो पर विचार करने से ज्ञात होता है कि लोकतनन्‍्त्र एक 
परिवर्ततणील यन्त्र है, जो परिस्थिति के अनुसार बदलता रहता है। 
यही इसकी विशेषता है । अन्य प्रणालिया परिस्थिति-विशेष में पनपती 
हैं और उसके बदल जाने पर समाप्त हो जाती है, किन्तु लोकतनन्‍्त्र को 
यह भय नही है । वह शाइवत है। जिस प्रकार जीवात्मा जिस शरीर भे 
घुसता है, उसीका रूप ले लेता है और उसे गुण एवं शक्ति प्रदान करने 
लगता है, उसी प्रकार लोकतन्त्र प्रत्येक संगठन तथा परिस्थिति के 
अनुकुल बनकर उसे अनुप्राणित करता रहता है । 
लोकतन्‍्त्र एक सगठन है । सगठन अपने-आप में लक्ष्य नहीं होता । 

उसका उपयोग नहीं होता । उसका उपयोग चहीतक है, जहातक वह 
लक्ष्य की पूति करता है। लक्ष्य और सगठन के स्वरूप के विषय मे 
मतभेद और विवाद चलते रहते है, किन्तु जो सगठन लक्ष्य के विरोध 
में जाता है या उमे पूरा नही करता, उसका कोई समर्थत नहीं कर 
सकता । सगठन के समर्थन का आधार लक्ष्यपूत्ति होता है। जब लोक- 
तन्त्र अपने उद्देश्य को पूरा नही करता और यह स्थिति लम्बे समय तक 
चलती रहती है तो उसके ढाचे का पुन. परीक्षण, परिष्कार एवं परि- 

वर्तत आवश्यक हो जाता है| ससथा या सगठन की अन्तरात्मा का जो 

महत्त्व है, वह वाह्य रूप का नही है । अन्तरात्मा वास्तविक जीवन है और 

बाह्य रूप उसका आवरण । आवरण अन्तरात्मा की रक्षा के जिए होता 

है । वह अपने-आप मे लक्ष्य नही होता ! यदि कानून स्वतन्त्रता की जो 

'परिभाषा करता है और जिस रूप मे उसे प्रदान करता है, वह वास्तविक 

स्वतन्त्रता मे वायक है, यदि कागज़ी न्याय वास्तव मे अन्याय है, यदि 

अधिकार का नाम लेकर अत्याचार को प्रश्नय दिया जा रहा है तो यह 

आवश्यक हो जाता है क्रि उस प्रणाली पर पुनः: विचार किया जाय | 

यदि परीक्षा करने पर जान पड़े कि उपरोक्त दोप प्रचलित प्रणाली का 

आवश्यक भावी परिणाम है तो उस प्रणाली को बदलना आवश्यक 

हो जाता है । 


ह 
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लोकतन्‍्त्र शोर मानव-स्वभाव 

लोकतन्‍्त्र के विरुद्ध यह प्रश्न उठाया जाता है कि मानव स्वभावत - 
स्वार्थी है। वह अपने सुख एव भोगविलास की चिन्ता रखता है और 
इसके लिए दूसरे के न्‍्यायपूर्ण अधिकार को छीनने मे सकोच नही करता ।' 
एक प्राण दूसरे प्राण का भोजन है | ऐसी स्थिति भे क्‍या मनुष्य से यह 
आशा की जा सकती है कि वह दूसरे मनुष्य के साथ सहयोग करता 
रहेगा और अन्याय एवं अत्याचार नहीं करेगा ? क्‍या दण्ड-भय के 
बिना मनुष्य को नियन्त्रण मे रखा जा सकता है ? यदि ऐसा नही है 
तो लोकतन्त्र स्वप्न-मात्र है। इसके उत्तर मे लोकतन्त्र के समर्थकों का 
कथन है कि मानव धीरे-धीरे विकास कर रहा है । उसकी आन्तर चेतना: 
उत्तरोतर अभिव्यक्त हो रही है। वह अपने उत्तरदायित्व को अनुभव 
करने लगा है। यह अनुभूति ज्यो-ज्यों बढ रही है, वह लोकतत्त्र के 
उपयुक्त बनता जा रहा है । जब मानव ने आध्यात्मिक चेतना प्राप्त 
की तो बाह्य विपमता दूर न होने पर भी आन्तरिक समता का अनुभव” 
किया । इसके लिए बाह्य जगत से सम्बन्ध तोडकर आन्तरिक जगत से 
सम्बन्ध जोडा, अपने दाशंनिक चिन्तन में उसने सर्वत्र समता का दर्शन: 
किया । सेमेटिक धर्मों मे बताया गया है कि मनुष्य अपने-आप मे शैतान 
है । वह स्वभावत विषमता का समर्थक है, किन्तु दण्ड के भय से 
समता की ओर प्रदत्त होता है । इसके विपरीत भारतीय घधर्मो ने मानव 
और मानव ही नहीं, मानव और ईश्वर में भी मौलिक एकता या 
समता का प्रतिपादन किया । उनकी दृष्टि में माचव अपने-आप मे बुरा 
नही है, वह बुराई की ओर बाह्य प्रभाव के कारण भुकता है । 

रूसो के समय पह्चिम मे भी यह मान लिया गया कि विपमता का 
कारण बाह्य वातावरण है । अपने-आप मे मनुष्य बुरा नहीं है और 
प्रत्येक के साथ समान व्यवहार होना चाहिए। उस समय वहा कम-से- 
कम सिद्धान्त के रूप मे समता को स्वीकार कर लिया गया, चाहे वह 
व्यवहार भे न उतरी हो | सदियो तक यह सिद्धान्त एक स्वप्न प्रतीत 
होता रहा और यह माना जाता रहा कि वह व्यवहार मे नहीं उत्तर 
सकता । 
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वर्तमान समय में एक नई आशा और नये विश्वास का प्रादुर्भाव 
हुआ है। मानवता यद्द मानने लगी है कि सुदूर प्रतीत होनेवाला लक्ष्य 
समीप आगया है और वह असम्भव कल्पना नही है । इस आशावाद के 
“मुख्य तीन कारण है -- 
१ विज्ञान का विकास और उसके आविष्कारों का मानवीय 
व्यवहारो पर प्रत्यक्ष प्रभाव । 
वालक तथा युवक सभी के लिए शिक्षा एवं मार्ग-दर्शन की 
पर्याप्त सुविधाएं । 
३ तीत्र यातायात तथा प्रचार सावनों के कारण भौगोलिक दूरी 
और आवरणो का समाप्त होना तथा परस्पर सम्पर्क की 
ब्ृद्धि । 


श्र 


लोकतन्त्र की मूल भावनाएं 

अब हमे यह विचार करना है कि वे तत्त्व कौन से है, जिनके 
आधार पर लोकतनन्‍त्र की सफलता या असफलता का निर्णय किया जा 
सकता है । वे ही लोकतन्‍्त्र की मूल भावनाएं है । हम उन्हें नीचे लिखे 
पाच तत्त्वों मे प्रकट कर सकते है --- 

६ सानव की सर्वोत्कृष्टता * इसका अर्थ हैं धर्म, ईश्वर, समाज, 
राज्य, कला-कीशल, विज्ञान तथा अन्य समस्त विद्याए मानव के लिए 
हैं, मानव उनके लिए नही है । उनके लिए मानव का दमन लोक्तनन्‍्त्र के 
प्रतिकूल है । 

२ स्वतन्त्रता . प्रत्यके व्यक्ति अपने आपमे स्वतन्त्र है। अनु- 
शासन या नियन्त्रण की वही आवद्यक्ता है, जहा वह अपने आचरण 
द्वारा स्वथ उस अधिकार को खो देता है| स्वतन्त्रता दो प्रकार की है, 
आम्यन्तर और वाह्य । धर्म आम्यन्तर स्वतन्त्रता को महत्त्व देता है, 
किन्तु उसके लिए वाह्य परतत्रता या नियन्त्रण को ठीक नहीं समझता, 
इसे वह पाप मानता है । उसके स्थान पर स्वय आत्मानुणासन का मार्ग 
प्रस्तुत करता है, जो स्वतन्त्रता का विरोधी नहीं हैं। राजनीति वाह्यम- 
स्वतन्त्रता को महत्व देती है और इसके लिए नियन्त्रण को आवश्यक 
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कक 


मानती है, किन्तु लोकतन्त्र मे वह नियन्त्रण कम-से-कम होता है। 
अनिवार्य आवश्यकता के बिना उसका प्रयोग नही किया ज़ाता । 

३ समता मानव और मानव भे परस्पर समता है, प्रत्येक व्यक्ति 
को समान अधिकार है और ककत्तंग्य के रूप मे उस पर समान उत्तर- 
दायित्व है। घर्म, जाति, लिंग, आर्थिक स्तर आदि वाह्य आधारो पर 
एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति से ऊचा नही है। इसके जनेक रूप है--१ 
व्यवहार की समता, २ अधिकार की समता, ३ अवसर की समता 
और ४ परिणाम की समता, इत्यादि । धर्म व्यवहार की समता पर वल 
देता है। समाज भी व्यावहारिक समता पर आधारित होता है, किन्तु 
उसका क्षेत्र सीमित होता है। लोकतन्‍त्र अधिकार और अवसर की 
समता पर वल देता है। उसकी दृष्टि में प्रत्येक तागरिंक के समान 
आधिकार है और सभी को उन्नति का समान अवसर मिलना चाहिए, 
किन्तु वह परिणाम की समता का दावा नहीं कर सकता। बौद्धिक, 
जारीरिक तथा मानसिक दृष्टि से मनुष्य और मनुष्य मे जो स्वाभाविक 
भेद है, उसे नहीं मिटाया जा सकता । 

४ मित्रता स्वतन्त्रता और समता की रक्षा के लिए मित्रता 
आवश्यक तत्त्व है। बिना इसके एक की स्वतन्त्रता दूसरे का उत्पीडन 
वन जाती है और समता हिसा का रूप ले लेती है। मित्रता का अर्थ 
है परस्पर सहयोग द्वारा विकास के मार्ग पर अग्रसर होना । वहा दूसरे 
की विवश्ञता या दुर्बलता से वाभ उठाने की भावना नही रहती, प्रत्युत 
उसे सहारा देकर ऊपर उठाने की भावना रहती है । एक व्यक्ति दूसरे 
व्यक्षि की उन्नति देखकर ईर्ष्या के स्थान पर प्रसन्न होता है। जबतक 
मित्रता की भावना है, स्वाभाविक विपमता होने पर भी जीवन मे कुत्ता 
नही आती । 

& न्याय मानव मे शारीरिक दुबंलताओ के समान मानसिक 
दुवेलताए भी स्वाभाविक है। वह राग, द्वेष आदि पूर्वग्रहों से घिरा 
रहता हैं । फलस्वरूप उसका व्यवहार विपमता-पूर्ण हो जाता है। फिर 
भी वह अपने दोष को नही जान पाता । अनेक स्थानों पर वह अपने 
'कत्तंव्याकत्तंव्य का निर्णय भी नहीं कर पात।। अत , एक ऐसी आचार- 
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सहिता की आवश्यकता होती है, जो सर्वत्राधारण का पथ-प्रदर्शन कर 
सके, सबको मर्यादा मे रख सके । उसी आचार-सहिता का नाम न्याय 
है । मित्रता स्वतन्त्रता का आवश्यक तत्त्व है और न्याय समता का । 

इंग्लैंड, अमरीका, फ्रास आदि देश मानव-प्रगति के लिए स्वतन्त्र 
उद्योग को आवश्यक मानते है, वहा के लोकतन्‍्त्र में स्वतन्त्रता की 
भावना मुख्य है और समता उसका सहायक तत्त्व है, दूसरी ओर' 
साम्यवादी राष्ट्र समता को अधिक महत्त्व देते है, उनकी दृष्टि मे समता 
की रक्षा के लिए स्वतन्त्रता का अपहरण बुरा नहीं है। मनुष्य की 
सर्वोत्कृप्रता को सभी स्व्रीकार करते हैध किन्तु उसके स्वरूप के विपय में 
पर्याप्त मतभेद है, कोई शरीर को महत्त्व देता है, कोई भावनाओं को, 
कोई बुद्धि को और कोई उनके अन्दर रहे हुए किसी भतीन्द्रिय तत्त्व 
को । अगले प्रृष्ठो मे इन्ही प्रश्नो की विस्तृत चर्चा की जायगी । 
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लोकतन्‍्त्र की प्रथम मूल-भावना मानव की सर्वोत्क्रिप्रता है । भारत 
की उच्च दार्शनिक परम्पराओ ने मानव को ही परमात्मा माना है। 
उसकी अभिव्यक्ति भारतीय साधना का चरम लक्ष्य रहा है । महाभारत 
में मह॒पि व्यास ने कहा है--मैं एक रहस्य की बात वताता हू कि मनुष्य 
से बढकर कुछ नहीं है । 
गुह्य। ब्रह्म तदिदं वो बबीसि। 
न सानुपात श्रेप्ठतरं हि किव्चित्‌ !। 
मार्कस ने ईश्वर और धर्म को हेय बताया, फिर भी मानव को 
स्वीकार किया है | उसकी दृध्ठि मे भी मानव की सुख-सम्रद्धि और उसका 
विकास समस्त प्रद्धत्तियों का लक्ष्य है। अन्तर इतना ही है कि मार्क्स 
के सामने मानव का जो रूप है, वह भारतीय दृष्टि से अबूरा है । 
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इगलैड के महान ताकिक ब्रेडले का कथन है कि सैकडो विधेयों की 
तुलना मे एक उद्देश्य का अधिक मूल्य है। मनुष्य उद्देश्य है और धमे, 
समाज, राजनीति आदि विधेय है । वे मनुष्य के लिए है, मनुष्य उनके 
लिए नही है । अत मनुष्य उनसे ऊचा है, उनके लिए मनुष्य को दवाए 
रखना या उसकी शक्तियों को कुण्ठित करना उचित नही है । 
यदि मनुष्य अन्य वस्तुओ के लिए अपने-आपको भूल जाता है तो 
उन्हे उद्देश्य बना देता है और स्वय विधेय बन जाता है । स्वय उद्देश्य 
बनने का अर्थ है वाह्य तत्त्वों की अ्रपेक्षा आन्तरिक तत्त्वों की अधिक 
हत््व देना और उन्हे कमी न भूलना । हम इसे मानव का आध्यात्मिक 
जागरण कह सकते है, जो लोकतन्त्र का चरम लक्ष्य है । 
भारत ही नहीं, विश्व के समस्त दर्शनों ने मानव के अध्ययन और 
विकास पर वल दिया है। उपनिपदों ने कहा--'आत्मान विद्धि' अर्थात 
अपने-आपको पहचानो । यहा आत्मा शब्द का अर्थ केवल ब्रह्म या 
अतीन्द्रिय तत्त्व नही है । उसमे वे सब हलचलें सम्मिलित है, जो बाह्य 
व्यवहार में दिखाई देती है । खाना-पीना, उठना-बैठना, चलना, सास 
लेना, यौन-सम्बन्ध, सकल्प-विकल्प, इच्छाए, विचार-शक्ति, आनन्द की 
अनुभूति जादि सभी बाते इसमे आ जाती है। इन्हीका वर्गीकरण 
पचकोशविवेक है । जैन-दर्शन और बौद्धदर्शन ने भी मानवीय दत्तियों 
का वर्गीकरण कया है और यह बताया है कि उनमे से कौन-सी 
स्वाभाविक हैं और कौन-सी वाह्य प्रभाव से उत्पन्त होती है, कौन-सी 
मगल की ओर ले जानेवाली हैं और कौन-सी अमगल की ओर वाह्य 
प्रभाव से मुक्त होने का क्‍या उपाय है ? यूनान के प्रसिद्ध दार्शनिक 
सुकरात ने भी मनुप्य को ही केन्द्र मे रखा । उसका सामाजिक एवं अन्य 
दृष्टियो से वर्गीकरण किया। प्लेटो और अरस्तू ने उन विचारो को 
आगे बढाया । चीनी दार्शनिक कनफ्यूशस ने राज्य-व्यवस्था को लक्ष्य मे 
रखकर मानवता का अध्ययन किया । उसका कथन है कि राज्य मे सुख 
एव श्ञान्ति की ृद्धि के लिए मानव और मानव के परस्पर सम्बन्धों को 
जानना आवश्यक है । 
भारतीय दशेतो ने मानव का ध्यान किसी उच्च लक्ष्य की ओर 
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खीचकर उसे राष्ट्रीयता, समाज, धन-सम्पत्ति आदि बाह्य प्रभावों से 
मुक्त करने का प्रयत्त किया । किसीने उसके आन्तरिक रूप पर बल 
दिया और किसीने व्यवहार-शुद्धि पर । 
यूतानी दाशंनिको का लक्ष्य उसे अधिकाधिक बुद्धिमान बनाना है, 
जिससे वह देवता, धर्म, जाति आदि के कल्पित प्रभावों से मुक्त हो 
सके । अपनी बुद्धि पर भरोसा रखना सीखे और श्रद्धालु बनकर रूढियो 
तथा परम्पराओ के पीछे भागना छोड दे। कनफ्यूशस ने मानव के सदा- 
चारी होने पर वल दिया, उसकी दृष्टि मे सदाचार का अर्थ है--पडोसी 
के साथ अच्छा व्यवहार । 
हम इन तीन दृष्टियो को आन्तरिक समता, बौद्धिक समता तथा 
सामाजिक समता के रूप मे प्रकट कर सकते है | आन्तरिक समता का 
अर्थ है--प्रत्येक आत्मा मे स्वाभाविक समानता । विपमता का कारण 
वाद्य भेद है, उसे दूर करते हुए मौलिक समता की ओर अग्रसर होना । 
यही भारतीय साधना का चरम लक्ष्य है। जहा सब प्रकार की 
विपमताए दूर हो जाती है, उस अवस्था को परमपद या मोक्ष कहा 
जाता है । बौद्धिक समता का अर्थ है--प्रत्येक व्यक्ति को समान रूप से 
स्वतन्त्र होकर सोचने और निर्णय करने का अधिकार । ईश्वर, घर्मपुस्तक 
या परम्परा का नाम लेकर उसपर कोई निर्णय लादता अन्याय है। 
$ बौद्धिक समता का यह रूप 'स्व' पर 'पर' के प्रभाव की दृष्टि से 
है । किन्तु जिस प्रकार बुद्धि-गम्य हुए विना दूसरे के निर्णय को स्वीकार 
करना आत्म-हनन है, इसी प्रकार दूसरे पर अपना निर्णय लादता पर- 
हनन है । जैन-दर्शन इन दोनों को दूर करना चाहता है | स्थादवाद के 
रूप मे उसने जो सिद्धान्त प्रस्तुत किया है, उसकी मूल प्रेरणा यही है 
कि हम अपने विचारो को जितना महत्त्व देते है, उतना ही महत्त्व दूसरे के 
विचारों को भी देता चाहिए । इतना ही नही, उसका कथन है कि दूसरे 
का दृष्टिकोण समके विना सत्य का दर्शन नहीं हो सकता । परस्पर 
व्यवहार मे समता को भारतीय दर्शनों मे अहिसा कहा जाता है। 
टसरे के साथ व्यवहार करते समय हम उसके स्थान पर अपने को रखक 
देखे, यही इसकी कसौटी है । यदि वह व्यवहार हमे बुरा लगता है, तो 
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खूसरे के साथ उसे न करें । 
प्राणिश्ास्त्र के अनुसार प्राचीन समय मे मानव भी जगल मे रहता 
था और जगल का न्याय ही उसका न्याय था। जहा बलवान दुर्बल को 
मारकर खा जाता है, वहा दुर्बल यदि जीवित रहना चाहता है तो दो 
ही मार् हैं। या तो बलवान की आखों से बचकर छिपे-छिपे जीवन 
व्यतीत करे या उसकी भोग-सामग्री बन जाय । पश्ु अपने जीवन के 
लिए अब भी इनमे से किसी प्रकार को अपना रहा है। ताखो वर्षों तक 
मनुष्य भी इन्हे अपनाता रहा, और यह नही कहा जा सकता कि वतंमान 
मानव उन्हे पूर्णतया छोड चुका है । फिर भी वह कुछ सहस्राव्दियों से 
इन प्रकारों के विरुद्ध असतोष प्रकट कर रहा है। वह चाहता है कि 
मानव को मानव से भयभीत होने या छिपने की आवश्यकता न रहे । 
साथ ही यह भी चाहता है कि एक मानव दूसरे मानव का गुलाम या 
साधन न रहे । दोनो सहयोगी वन्कर सुख-सम्द्धि की ओर अग्रसर हो । 
मानव का यह जागरण ही लोकतलन्त्र का इतिहास है । 
संस्कृति के प्रेत 
अरविंद का कथन है---“शत वस्तुओ के प्रेत बडे कष्टकारक होते 
हैं और आज उनका बाहुल्‍य है--शत धर्मों, छत कलाओ, मत नीतियो, 
मत राजनीतिक सिद्धातो के प्रेत अपने विनष्ट शरीरो को बनाये रखने 
और वर्तमान पदार्थों के लिए प्रयत्नशील रहते है । सगठनो मे जीवन 
फूकने का दावा करते है, किन्तु वस्तुत देखा जाय तो उनकी प्रगति को 
रोफे रखते है ।” 
धर्म ने मनुष्य को कल्याणकारी मार्ग पर चलाने के लिए ईश्वर, 
स्वगं, नरक आदि तत्त्वो की कल्पना की । किन्तु वे ही उसकी बुद्धि पर 
'परदा डालने लगे । जब माचव ने उनके प्रति सन्देह प्रकट किया और 
मानसिक वन्धचन से मुक्त होता चाहा, तो उसे नास्तिक, काफिर, 
'भिथ्यात्वी आदि छाब्दो द्वारा दुतकारा गया । उसके लिए राजकीय तथा 
सामाजिक दण्डो का विधान किया गया । वास्तव मे देखा जाय तो वह 
संघर्ष स्वार्यों का सघर्षे था । एक वर्ग ईश्वर, घर्म आदि का नाम लेकर 
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अपना स्वार्थ सिद्ध करता आ रहा था। अनुकूल चलनेवालो को स्वर्ग 
में भेजता था और प्रतिकूल चलनेवालो को नरक मे । एक दिन स्वतन्त्र 
मानव की चेतना जगी । उसने इन रहस्यो का वुद्धि द्वारा परीक्षण 
करता चाहा। धर्म के नाम से शोषण करनेवाला वर्ग इस बात को न 
सह सका । उसने कहा--मनुष्य ईइवर के लिए है, ईश्वर मनुष्य के लिए 
नहीं है, उसका स्वरूप मानव-बुद्धि से परे है। उसे समभने की ध्रृष्टता 
करना पाप है। वह अगम्य है। शास्त्र उसकी भआज्ञाएं है और प्रत्येक 
व्यक्ति का कत्तग्य है कि बिना सोचे-समक्े उनका पालन करे । यहा- 
तक कि उन पुस्तको का अध्ययन भी वर्ग-विशेष तक सीमित कर दिया 
गया । इस प्रकार धर्म का सचालन एक वर्ग के हाथ मे आगया । दूसरे 
वर्ग मे उसकी प्रतिक्रिया हुई । उसने कहा--ईश्वर या परमात्मा मानव 
से भिन्‍न नही है। शास्त्र मानव-बुद्धि का ही सकलन है, उन्हे अगम्य 
कहकर मानव की ज्ञान और क्रिया-शक्ति को कुण्ठित करना ठीक नही 
है । प्रत्येक मानव अपने पुरुषार्थ द्वारा परम मानव या परमात्मा बन 
सकता है । उसे ऊचा उठने के लिए किसी दूसरी शक्ति की शरण लेने 
की आवश्यकता नही है | यही से धामिक जगत में लोकतन्त्र का प्रारम्भ 
होता है । 
समाज-सस्था का इतिहास भी मानव-जागरण का ही छझूपान्तर है । 
प्रत्येक प्राणी अपने ज़ीवन के लिए दो घेरे वनाता है। पहला घेरा उन 
व्यवितयों का है, जिन्हे वह अपना समझता हैं। इसे हम स्व का घेरा 
कह सकते है | दूसरा उन व्यक्तियों का, जिन्हे वह 'पर' या शत्रु समझता 
है । 'स्व' के घेरे मे उसका व्यवहार सहयोगपूर्ण तथा अहिसात्मक होता 
हैं और 'पर' के घेरे मे वैमनस्य तथा हिसापूर्ण। स्व के घेरे को लक्ष्य मे 
रखकर समाज-सस्था की रचना हुई और “पर! के घेरे को लक्ष्य मे 
रखकर, राज्य-सस्था की । 
मनुष्य को अपनी आवश्यकताओ की पूर्ति के लिए अनेक संगठनों 

का सदस्य वनना पडता है । फलस्वरूप समाज-सस्था के परिवार, कुल, 
जाति, मुहल्ला, नगर, व्यवसाय आदि अनेक रूप हो जाते हैं। प्रत्येक 
सगठन अपनी समस्याओ का समाधान करने के लिए किसी परम्परा को 
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जन्म देता है। परिस्थिति बदलने पर उसका उपयोग समाप्त हो जाता है । 
फिर भी वह रूढि के रूप मे सगठन पर छाई रहती है और उसका 
अनिवार्य तत्त्व प्रतीत होने लगती है। जान पडता है, जैसे उसे छोड 
देने पर सगठन छिन्त-भिन्‍न हो जायगा। परिणाम-स्वरूप उपयोगिता 
समाप्त होने पर भी समाज का प्रत्येक सदस्य उससे चिपका रहता है । 
इतना ही नही, ऐसी परम्परा मिथ्या अभिमान तथा अस्मिता को जन्म 
देती है। मनुष्य और मनुष्य के बीच दीवारे खडी हो जाती है, जो भव 
भी विश्व का अभिशाप बनी हुई है । 
सामाजिक लोकतन्त्र का अर्थ है ऐसी परम्पराओ और थोथी दीवारो 
को गिराकर मानव-मात्र का समान भूमिका पर आना | जहा मनुष्य 
मनुष्य है । न वह भारतीय है, न अगरेज, न चीनी, न रूसी, न अफ्रीकी, 
न हिन्दू, न मुसलमान, न ब्राह्मण और न शृद्र । 
एक ओर इन.दीवा रो को तोडने का प्रयत्न किया जा रहा है, दूसरी 
ओर नई दीवारें खडी हो रही है| प्राय उनका आधार कोई वास्तविक 
तथ्य नही होता । सत्ता-सम्पन्न व्यक्ति का क्षणिक आवेण भी उन्हे खडी 
कर देता है। 
सामाजिक जागरण के रूप से मानव एक ओर उन कुरीतियो एवं 
रूढियों के विरुद्ध सघर्ष कर रहा है, जो प्रगति को रोके हुए हैं और 
उसे पनपने नही देती । दूसरी बोर राष्ट्र, घर्म, जाति आदि के नाम से 
बनी हुई इन परिधियों को समाप्त कर देना चाहता है, जो विश्व का 
अभिशाप बनी हुई हैं, जिन्होने अणु तथा उद्जन सरीखे भयकर अस्त्रो 
को जन्म दिया। नया मानव परिधियों को समाप्त करके विव्व-मानव 
'के रूप मे सबको एक भूमिका पर खडा करना चाहता है। उसका यह 
विश्वास है कि वाह्य भेद केवल कल्पना है। यदि मानव चाहे तो उसे 
मिटा सकता है। 
राज्य-सस्था का इतिहास भी इसी तथ्य को प्रकट करता है । 
'बामिक लोकतन्‍्त्र मे मनुष्य ने अतीन्द्रिय तत्त्वों से मुक्ति प्राप्त की, जो 
उसके मानस को घेरे हुए थे, सामाजिक लोकतत्त्र मे रूढियो और 
ईमथ्या परम्पराओ से जो अस्मिता या अहकार की गाठ बने हुए थे । हम इसे 
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बोद्धिक तथा मानसिक जागरण कह सकते हैं। राजनीति के क्षेत्र मे यह 
जागरण शारीरिक है । प्राचीन मानव छोटे-छोटे कुलो मे रहता था, उनमे 
परस्पर युद्ध होते रहते थे, जिनका सचालन करने के लिए नेता की 
आवश्यकता होती थी । कुल के अन्य सदस्य नेता की सुख-सुविधा का 
ध्यान रखते थे और वह उनके सरक्षण का । धीरे-धीरे कुलो का परिमाण 
विस्तृत होता गया । इसके दो कारण थे--- 
१ सदस्यों की सख्या मे स्वाभाविक दृद्धि, और 
२ पराजित कुल का दास के रूप में विजयी कुल में सम्मिलित 
होना । 
इस विस्तार के साथ-साथ नेता की महत्त्वाकाक्षाएं भी बढती गईं ॥ 
वह अपने को दूसरो से उत्कृप्ठ समभने लगा। नेतृत्व का अधिकार अपने 
वशजो तक सीमित कर दिया । न्याय, दण्ड तथा व्यवस्था-सम्बन्धी सारे 
अधिकार अपने हाथ मे ले लिये। रक्षक के रूप मे कत्त॑व्य को भूलकर 
प्रजा को अपनी भोग-सामग्री मानने लगा, उद्दाम लालसाओ एवं वासनाओ 
की तृप्ति के लिए मनमानी करने लगा । जिस दण्ड-शक्ति का सगठन 
बाह्य आक्रमण एवं अपराधों को रोकने के लिए हुआ था, उसका उपयोग 
प्रजाजनो के दमन मे होने लगा। इतना ही नही, प्रुरोहित-वर्ग को 
हाथ मे करके उसने अपने व्यक्तित्व को दँवी रूप दे दिया । 
सत्रस्त मानव में इस अत्याचार की प्रतिक्रिया हुई । उसने अनुभव 
किया कि राज्य-सिहासन की चमक-दमक उसकी निर्वेलता पर टिकी हुईं 
है । मुकुट की कीमत तभीतक है जबतक वह उसे किसी महान शक्ति 
के रूप मे स्वीकार कर रहा है । उसके अस्वीकार करने पर इसका कोई 
मूल्य नही है । उसने यह आवाज उठाई कि राजकीय सत्ता किसी एक 
व्यक्ति के हाथ मे नही रहनी चाहिए । फलत , सत्ता विकेन्द्रित होती 
गई और उसने वर्तमान लोकतन्त्र का रूप ले लिया, जहा यह स्वीकार 
किया गया है कि जासक और शासित में कोई भेद नही है। इस प्रकार 
एक मानव ने दूसरे मानव के उत्पीडन से मुक्ति प्राप्त की । घामिक' 
लोकतस्त्र में मुख्य भावना थी--स्वतन्त्रता, और यहा मुख्य भावना है-- 
समानता । लक्ष्य के रूप में स्वीकार करने पर भी यह नहीं कहा जा 
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सकता कि मानव उस भूमिका पर पहुच गया है। अब भी धरम, जाति, 
राष्ट्रीयता आदि भेद-रेखाए मिटी नही है । मानव अपनी सहार-शक्ति 
को बढाने लगा है, उसके लिए नये-नये आविष्कार कर रहा है, नये-तये 
तरीके ढूढ रहा है । 
पर्याप्त खाद्य-सामग्री होने पर भी कृत्रिम अभाव खडा किया जाता 
है और हजारो नर-नारी भूखो मारे जाते है। राष्ट्रीयता के नाम पर 
मिथ्याभिमान का पोषण किया जाता है और राजकीय कोष का अधिक 
भाग ऐसे शस्त्रास्त्रो के निर्माण मे खर्च किया जा रहा है, जिनका एक- 
मात्र उद्देश्य मानव का सहार है । इस परिस्थिति का मुख्य कारण है--- 
मानव का अपने-आपको भूलकर अन्य वातो को महत्त्व देना । जहा 
” शासन-व्यवस्था एक व्यक्ति के हाथ मे होती है, प्रजा शान्ति से नहीं 
बंठ सकती । जहा राज्य्सिहासन पर किसी वश का एकाधिकार है, श्रह्म' 
भी तरह-तरह के षडयन्त्र चलते रहते है । छोटे भाई बडे भाई को मारकर 
उसे हथियाने की कोशिश मे लगे रहते हैं । मुगल-शासन इसका ज्वलन्त 
उदाहरण है। शासको में भी परस्पर युद्ध चलते रहते है। प्रजा को 
शासक की प्रत्येक इच्छा पूर्ण करनी पडती है । अधिनायकवाद में अशान्ति 
और भी उग्र हो जाती है। प्रत्येक परिवर्तेन के समय विप्लव-सा मच 
जाता है। शासक वश-परम्परागत हो या अधिनांयक, किसी दूसरे की 
प्रशसा नही सुन सकता । वह अपनी क्रृठी प्रशसा से प्रसन्न होता है, 
वस्तुस्थिति को नही जानना चाहता । सच्ची आलोचना करनेवालो को 
भी दण्ड का भय बना रहता है । वह अपने दोष और दुर्बलताओ को नही 
जान पाता । सत्ता का उनन्‍्माद, उसकी विचार-शक्ति को कुषण्ठित कर 
देता है। परिणामस्वरूप सार्वजनिक विकास रुक जाता है और जनता 
की चेतना अन्दर-ही-अन्दर घुटने लगती है । प्रतिक्रिया के रूप मे या तो 
वह क्रान्ति करती है या स्वाभिमान तथा विचार शक्ति खोकर पशुतुल्य 
जीवन बिताने लगती है । दोनो अवस्थाएं मानब-कल्याण की दृष्टि से 
हेय है। 
लोकतन्त्र एक ओर मानव-मात्र की स्वतन्त्र विचार-शक्ति का 
आदर करता है और दूसरी ओर उसकी सीमाओ को भी पहचानत्ता है | 
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इसी लिए वहा प्रतिनिधियों को अपने-अपने विचार स्वतन्त्रतापुर्वंक प्रकट 
करने का अधिकार है । दूसरा व्यक्तित यदि हमारे विचारों को स्वीकार 
नही करता तो लोकतन्‍त्र बल-प्रयोग की अनुमति नही देता । वह विचार- 
विनिमय और चर्चा के लिए कहता है और अन्त में वहुमत द्वारा निर्णय 
करने की सिफारिश करता है। चर्चा मे जितने अधिक दृष्लिकोण उपस्थित 
किये जायगे, उतना ही निर्णय सत्य के अधिक समीप होगा । 
देनदिन आवश्यकताओ की पूर्ति के लिए वाणिज्य का जन्म हुआ । 
कृषि, गो-पालन तथा यत्रो का विकास हुआ । विनिमय की सुविधा के लिए 
मुद्रा का आविष्कार हुआ और उसके साथ ही व्यवित का भी मूल्याकन मुद्रा 
के आधार पर होने लगा । जिसके पास १०० मुद्राए है उसकी तुलना मे 
२०० मुद्रावाले को उत्क्रप्त माना जाने लगा। मुद्रा शक्ति और प्रतिष्ठा 
का एकमात्र केन्द्र वव॒ गई । फलस्वरूप, मनुष्य अपने-आपको भुलकर 
उसकी उपासना मे लग गया । वह देवता बन गई और मानव उसका 
पुजारी । उसके लिए मानवीय गरुणो का तिरस्कार होने लगा | वर्तमान 
अर्थशास्त्र मनुष्य को एक यन्त्र मानता है। उसकी धारणा है कि कारखाने 
मे लगी हुई मशीनो के समान मनुष्य भी एक मशीन है और उसे निश्चित 
समय तक चलाकर निश्चित परिमाण मे उत्पादन किया जा सकता है । 
उसकी दृष्टि मे मानव उस बस्तु के लिए है, जिसे वह तैयार करता है । 
यदि वह इस प्रकार का कोई कार्य नहीं कर सकता तो वर्तमान आर्थ- 
शास्त्र की दृष्टि मे उसका कोई मूल्य ही नही है । वहा मनुष्य की प्रद्धत्तियो 
को उत्पादक श्रम तथा अनुत्यादक श्रम के रूप मे विभकत किया गया है । 
उनके मूल्याकन का आधार किसी भोग्य वस्तु का निर्माण है । जो व्यक्ति 
इस प्रकार की कोई वस्तु नहीं बनाता, अर्थशास्त्र की दृष्टि मे उसकी 
उपयोगिता नहीं रहती ! आर्थिक लोकतन्त्र का अर्थ है--वाणिज्य एव 
व्यवसाय के क्षेत्र मे यह भावना जाग्रत करना कि सपत्ति मनुष्य के लिए 
है, मनुष्य सपत्ति के लिए नही है । जा क 
वैज्ञानिक विकास ने मनुष्य की सुख-सुविवाओ को अत्याविक वढा 
दिया। प्राचीन समय मे प्लेग, दु्भिक्ष, अतिद॒प्ठि, अनाहप्ठि आदि छह 
ईतिया मानी जाती थी | ग्राव-के-गाव समाप्त हो जाते थे, उनसे बचना 
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न्मनुष्य की शक्ति के बाहर था। विज्ञान ने उन्हे समाप्त कर दिया । 
प्रकृति पर मनुष्य का नियत्रण हो गया, किन्तु मनुष्य अपनी इस शक्ति 
को पचा नहीं सका । यत्रवाद स्वय उसपर हावी हो गया और उसके 
“हारा मनुष्य अपने अस्तित्व को मिटाने की तैयारिया कर रहा है । 
विज्ञान ने भौतिक जगत्‌ को बदल दिया, किन्तु वह मनुष्य को नहीं 
-बदल सका । उसमे अब भी वही दत्तिया काम कर रही हैं, जो लाखो 
नववर्ष पहले असभ्य मानव मे थी । अब भी वह अपने स्वार्थ तथा वासनाओ 
को पूर्ण करने के लिए दूसरे का अधिकार छीनने को तैयार रहता है, 
उसके लिए हिसक उपायो को काम में ला रहा है। विज्ञान ने उसकी 
शक्ति को तो बढा दिया , किन्तु सदुपयोग करना नही सिखाया | परिणाम- 
स्वरूप वह शक्ति वरदान के स्थान पर अभिशाप बन गई है । 
प्रगति के लिए यह आवद्यक है कि मनुष्य स्वय बदले । यह 
"परिवतेन त्याग और तपस्या के विना नही हो सकता । मनुष्य पापाण 
और मूर्तिकार दोनो है। अपना असली रूप प्रकट करने के लिए उसे 
कठोर होकर छेैनी का प्रयोग करना होगा और अनावश्यक तत्त्वो को 
हटाना होगा, जो उसके स्वरूप को ढके हुए है । विज्ञान-युग के मानव 
ने अभीतक इस आवश्यकता को अनुभव नही किया, यान्त्रिक विकास 
न्‍की चकाचौध में वह अपनेको भूला हुआ है। उसे यह भाव नही है कि 
उसका उत्तरोत्तर पतन हो रहा है, अपने-आपको खोकर वह यत्रो के 
'अथीन होता जा रहा है | उसे अपने जीवन तथा विचार-पद्धति के तरीके 
_ बदलने की कोई आवश्यकता नहीं प्रतीत होती । 
भौतिकवाद क्रतापुर्वक बुद्धि और हृदय का दमन कर रहा है । 
"प्राचीन समय मे जो लोग भौतिक आकाक्षाओ को छोडकर आन्तरिक 
गुणों का विकास करते थे, वे ही समाज के नेता बनते थे । सर्वसाधारण 
से लेकर राजा तक सभी उनके प्रति श्रद्धा रखते थे । उन्होने मानवता 
का स्वयं विकास किया और दूसरो को उसका सन्देश दिया | वर्तमान 
विज्ञानवाद की दृष्टि सर्वथा भिन्‍त है। वह चेतत को छोडकर जड को 
न्महत्व दे रहा है। इसमे परिवर्तन की आवश्यकता है । 
पुन. यह समझने की आवश्यकता है कि जड की अपेक्षा चेतन का 
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अधिक महत्व है। गणित तथा विज्ञान का अध्ययन जितना आवश्यक 
माना जाता है, धर्म, नेतिकता तथा साहित्यञ्ास्त्र का अध्ययन उससे भी 
अधिक आवश्यक है। चिकित्सक सवुलित दृष्लि होने पर यह मानने लगेगे 
कि रोग के लिए धातु-वेपम्य का जितना महत्व है, उससे भी अधिक 
मानस-ग्रन्थियों का है। शारीरिक स्वास्थ्य की ओर ध्यान देवा जितना 
जावश्यक है, उससे भी अधिक आत्मा के स्वास्थ्य पर ध्यान देने की 
जरूरत है । जिस प्रकार सक्रामक रोग से वचने के लिए छूत के रोगी को 
सर्वंसाधघारण से अलग कर दिया जाता है, उसी प्रकार मानसिक तथा 
आध्यात्मिक रोगी को भी प्रथक करना आवश्यक समझा जायगा!, जिससे 
उसकी बीमारी फैलने न पावे । शरीर मे रोग उत्पन्त करनेवाले रहन- 
सहन को जितना बुरा माना जाता है, उतना बुरा वह जीवन है, जो 
अनेतिकता, दुराचार, पागलपन, विलासिता या अपराधष-दत्ति को प्रोत्साहन 
देता है । मस्तिष्क की उपेक्षा करके केवल शरी र की ओर ध्यान देनेवाला 
चिकित्सक अल्पज्ञ समझा जायगा और उसके स्थान पर इस व्यवसाय 
का ऐसा सगठन किया जायगा, जिससे बाह्य तथा आभ्यन्तर सभी ततत्त्वो 
पर ध्यान दिया जा सके । चिकित्सा-शास्त्री के लिए यह जानना भी 
आवश्यक होगा कि रक्‍त-प्रवाह तथा नाड़ियो के सचालन में मानस- 
अनुभूतियों का क्या स्थान है और उनका किस प्रकार परस्पर प्रभाव 
होता रहता है । 
अर्थशास्त्री तव यह अनुभव करेगे कि मानव को जिस प्रकार भूख 
और प्यास लगती है और वह विश्राम करना चाहता है, उसी प्रकार 
सुख-दुख की भावना तथा राग-हैप आदि के सस्कार भी स्वाभाविक है । 
उसे वासना-पूरति, भोजन तथा विश्राम के अतिरिक्त अन्य बातो की भी 
आवश्यकता है | शारीरिक आवश्यकताओं के समान आत्मा की आवश्यक- 
ताए भी है । आर्थिक तथा व्यावसायिक सकट का कारण केवल उपभोक्ता 
या विक्रय वस्तुए नही है, उसका कारण विक्रेता की लोभदृत्ति तथा राज- 
नैतिक स्वार्थ भी हो सकते है । जो यान्त्रिक विकास मानव के विकास 
में बाधक है, उसे छोड़ना होगा। अर्थोपार्जज उपादियता का मापदण्ड नही 
रहेगा । 
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भौतिकवाद ने मूल्याकन के जो आधार बनाये है, उनमे मानव की 
सर्वथा उपेक्षा की गई है । उन्हे अपनाकर मानव अपने-आपको भूलता 
जा रहा है । उन धारणाओं के दूर होते ही वह अपने अस्तित्व को नये 
रूप में देखेगा और मूल्याकन के नये आधार बनायगा । 

इसके लिए चिकित्सा, प्राणि-विज्ञान, रसायन, भौतिक विज्ञान आदि 
सभी की मूल धारणाओ को बदलना होगा । वर्तमान वैज्ञानिक के मस्तिष्क 
में जो धारणाए जमी हुई है, जिनके आधार पर उसका कार्य चल रहा 
है, वे एकदम बदल जायगी । 


सानव और शिक्षा-पद्ध ति 


लोकतन्‍्त्रीय जीवन को मानव का स्वभाव बनाने के लिए वर्तमान 
शिक्षा-पद्धति में आमूल परिवर्तत करने की आवश्यकता है । एक ओर 
उन धारणाओ को बदलना होगा, जो बालक को यह सिखाती है कि 
बिना निजी ग्रुणो के भी वह दूसरे बालको ये बडा है । उदाहरण के 
रूप मे, ब्राह्मण का बालक जन्म से ही अपनेको शूद्र के बालक से बडा 
समभता है, क्षत्रिय का बालक अपने पूव॑ंजो की वीरता के राग अलापता 
है और दूसरे बालको से अपने श्रेष्ठ होने का दावा करता है। धनवान 
का बालक यह दावा पिता को सम्पत्ति के आधार पर करता है । इन 
सस्कारो का कुपरिणाम यह हुआ है कि वहुत-से दुर्गुग भी ग्रुण माने 
जाने लगे है। तथाकथित उच्च-वर्ग के वालक बहुत-से ऐसे काम करने मे 
हिचकिचाते है, जो जीवन के लिए आवश्यक है । सम्पन्न कुल के वालक 
हाथ से काम न करना, बैठे-बैठे हुक्म चलाना तथा विलासिता को अपना 
गौरव समभते है । वबहुत-सी शिक्षा-सस्थाओ मे जन-सामान्य का बालक 
अध्ययत नहीं कर सकता । ऐसी सस्थाओ से निकले हुए वालक बड़े 
होने पर अ्रपनेको एक विशेष वर्ग का सदस्य मानते हैं और सर्व- 
साधारण मे मिश्रित होना अपनी प्रतिष्ठा से नीचे की बात समभते है । 
ऐसे बालकों में कुल-गौरव, सम्पत्ति तथा दूसरे तत्त्व मानवता को दबाये 
रखते है । लोकतन्त्रीय भावना नही पनपने पाती । वे कष्ट-सहिष्णुता 
तथा परिश्रम से घबराते है| दूसरे से प्रेम करने के स्थान पर घृणा को 
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“गौरव की बात मानते हैं | वे मानवता का पुननिमाण नहीं कर सकते । 
लोकतन्‍्त्रीय सस्कार डालने के लिए यह आवश्यक है कि बचपन मे ही 
सबके प्रति समान भावना, प्रेम, कष्ट-सहिष्णुता, परिश्रम तथा निजी 
गुणों के विकास पर वल दिया जाय । तभी मानवता-विरोधथी सस्कारो 
-को दूर किया जा सकता है। 
लोकतन्‍्त्रीय सस्क्रारो का वीजारोपण करने के लिए बचपन का 
'जितना महत्व है, उतना बडी आयु का नही है । अपरिपक्व अवस्था मे 
जो सस्कार पड जाते है, वे ही समस्त जीवन का सचालन करते हैं । 
वचपन में भले ही उनकी अभिव्यक्ति न होती हो, किन्तु बडी उम्र में 
वे ही जीवन के सचालक बन जाते हैं । आयु-हृद्धि के साथ-साथ उनका 
महत्व बढता चला जाता है। हृद्धावस्था में इन्द्रिया शिथिल हो जाती 
है, किन्तु शरीर और मस्तिष्क काम करते रहते हैं। उस समय बचपन 
की अपेक्षा अनुशासन की अधिक आवश्यकता होती है। जो व्यक्ति 
वडी उम्र होने पर भी सयम नही रखते, वे स्वस्थ नही रह पाते | जो 
तत्व वालक्त तथा युवक का चरित्र-निर्माण करते है, वे ही बुढापे मे 
स्वास्थ्य तथा शक्ति को कायम रखते है। यदि उनका ढग से विकास 
किया जाय तो बडी उम्र होने पर भी शरीर तथा मस्तिष्क को स्वस्थ 
रखा जा सकता है । हजारो व्यक्तियो को पागलपन तथा वौद्धिक ह्ास 
ससे बचाया जा सकता है। छद्घों की परिपक्व वृद्धि राष्ट्र की बहुत वडी 
निधि होती है । उसे जितना अधिक सुरक्षित किया जा सकेगा, उतना 
ही लाभ होगा । 


लोकतन्त्र ओर चेयक्तिक विशेषताएं 

जिक्षा का प्रत्येक वालक के मानस पर एक-सा असर नही होता। 
इसके लिए विद्यार्थी की घारीरिक तथा मानसिक दोनो विश्येपताओं पर 
“ब्यान देना होगा | वलवान और दुर्वल, भावुक और कठोर, स्वार्थी और 
“उदार, बुद्धिमान और मूर्ख, उद्यमी और आलसी आदि में मानप्षिक 
प्रभाव की प्रतिक्रिया एक-सी नहीं होती। जारीरिक तथा मानसिक 
“विक्रास के लिए ऐसी कोई पद्धति नहीं है, जो सबके लिए एकन्सी 
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लाभदायक हो । 
बाह्य परिस्थितियों का भी स्वेत्र एक-सा प्रभाव नही होता। एकः 
ही बात एक व्यक्ति को प्रोत्साहित करती है, दूसरे को कुचल डालती 
है । सकट आने पर एक जाति पुरुषार्थ के बल पर खडी होती है, दूसरो 
पर साम्राज्य स्थापित कर लेती है। दूसरी घुटने टेक देती है और 
दुख एवं दारिद्रथ का जीवन भोगती हुई गुलाम बन जाती है। इन 
परिस्थितियो का सामना करने के लिए लोकतन्त्र को विचारपूर्वक 
चलना होगा । बिना सोचे-समझ्के सबपर एक-सा, ढाचा लाद देने पर 
लक्ष्य-सिद्धि नही होगी, विकास को लक्ष्य मे रखकर विभिन्न व्यक्तियों 
तथा जातियो के मानसिक धरातल, जातीय चरित्र, स्वभाव तथा अन्य 
विशेषताओ का अध्ययन करना होगा और उन्हे ध्यान मे रखकर विकास-- 
योजनाएं बनानी होगी, अर्थात बाह्य समता की अपेक्षा आतरिक समता: 
पर अधिक ध्यान देना होगा । 
मानव को समभने तथा उसका विकास करने के लिए चारो ओर 
अनेक प्रयत्न हो रहे हैं। धर्माचायं, दार्शनिक, वैज्ञानिक, चिकित्सक, 
जननायक तथा अन्य व्यक्ति इस कार्य में लगे है। फिर भी, परिणाम 
सतोषजनक नही है । समाधान का दावा करनेवाले स्वय समस्याएं खडी 
कर रहे है, इसका कारण एकान्तवाद है। सभी अपने-अपने एकागी ह॒ष्षि- 
कोण को महत्व दे रहे है । आवश्यकता इस बात की है कि उन सभी का 
समन्वय करके समग्र रूप को उपस्थित किया जाय । इसके लिए उन सभी 
विद्याओ का अध्ययन करना होगा, जिनका साक्षात या परम्परया मानव 
के साथ सवष है। एकागी हृप्रिकोण को समाप्त करके व्यापक हृप्रिकोण 
अपनाना होगा । इसका अर्थ है, धर्म, विज्ञान आदि क्षेत्र एक-दूसरे की निदा 
करना वद करके जब सपूर्ण सत्य की ओर बढेंगे, तभी मानव की सच्ची 
सेवा कर सकंगे । 
हमारे सामने यह प्रश्न आता है कि कया इस प्रकार का अध्ययन 
सम्भव है ? क्या एक ही व्यग्ति सभी विषयो पर आधिपत्य प्राप्त कर 
सकता है ? नोबल-पुरस्कार-विजेता करल का कथन है कि यह असम्भव 
नही है। इसके लिए दो प्रकार का प्रयत्न आवश्यक है | एक ओर शिक्षा- 
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प्रणाली मे से उन बातो को निकाल देना होगा, जिनका जीवन के साथ 
सम्बन्ध समाप्त हो चुका है, जो व्यर्थ ही मस्तिष्क का बोक बनी हुई हैं, 
दूसरी ओर शिक्षा्थियो में निष्ठा उत्पन्न करनी होगी । इस प्रकार का 
वातावरण तँयार होने पर कुछ व्यक्ति अवश्य ऐसे निकल भायगे, जो 
मानव के सर्वांगीण अध्ययन के लिए अन्य सुखो को छोड दें | ऐसे व्यक्ति 
ही मानवता के सच्चे उद्धारक बन सकेंगे । 

इसके लिए ऐसी सस्थाओ की आवश्यकता है, जहा विद्यार्थी को शरीर 
और आत्मा के स्वाभाविक नियमों के अनुसार रहने की शिक्षा दी जा 
सके । उसे पुरानी धारणाओ के चक्र मे न फसाकर सीघे-सादे झब्दो मे 
सत्य को उपस्थित किया जाय | वर्तमान शिक्षा-सस्थाओ मे विद्यार्थी यह 
तो जान जाता है कि किस विचारक या विद्वान ने क्या कहा है, उनके 
परस्पर खण्डन-मण्डन पर वडे-बडे लेख लिख सकता है, किन्तु अपनी 
कोई धारणा नही बना पाता । वह दूसरो की आखो से देखता है, दूसरे 
के कानो से सुनता है और दूसरे की जीभ से रस का अतुभव करता है । 
इस स्थिति से बचने के लिए यह आवश्यक है कि बालक को जमी हुई 
धारणाओं से वचाया जाय । उसे निजी प्रयोग और अनुभवों पर निर्भर 
रहने की शिक्षा दी जाय । पाश्चात्य वैज्ञानिक मानते है कि जड के समान 
चेतन का भी वर्गीकरण और उसके द्वारा मानव पर नियत्रण किया जा 
सकता है। वस्तुओं मे परस्पर भेद का कारण परमाणुओं की न्यूनाविकता 
है। प्रकार-भेद उत्तीसे उत्वत्त होता है। मनुष्य और मनुप्य में परस्पर 
भेद का भी यही कारण है। उनका दावा है कि जड पर नियन्रण होने 
पर हमारे समस्त व्यक्तित्व पर नियत्रण क्रिया जा सकेगा । किन्तु यह 
दावा अभीतक सत्य सिद्ध नही हुआ है। वे मनुष्य को जितना समझ 
सक्रे है, उससे बहुत अधिक रामभना अभीतक बाकी है । 

वर्तमान विज्ञान यदि वास्तव में मानव को स्वस्थ एवं सुखी बनाना 
चाहता है तो उसे अन्य विद्याओं की सहायता लेनी होगी । शरीर के 
साथ मन और आत्मा का भी अध्ययन करना होगा । 

चिकित्सा-विज्ञान को रोग-निवारणतक सीमित न रखकर ऐसी जीवन- 
पद्धतियों का विकास करना होगा, जिससे वे उत्पन्न ही न हो | मानसिक 
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स्वास्थ्य के लिए धर्म और दर्शन का सहारा लेना होगा। बाह्य परि- 
स्थितियों पर नियत्रण तथा अभाव और अन्याय को दूर करने के लिए 
“राजनीति एव अर्थशास्त्र का सहारा लेना होगा, प्रकृति से लाभ उठाने के 
लिए भौतिक विज्ञान का । इस प्रकार सबके मिलने पर ही उसे मानव- 
विज्ञान कहा जा सकेगा । वह मानवता को प्राकृतिक नियमो के अनुसार 
चलने की शिक्षा देगा। साथ ही उन नेताओ को प्रोत्साहन देगा, जो 
मानव को ऊचा उठाना चाहते है। इस समय शिक्षा, स्वास्थ्य, धर्म, 
विकास-योजनाए, सामाजिक तथा आथिक सगठन ऐसे व्यक्तियों के हाथ 
में है, जिन्हें मानव के एक अश का ज्ञान है । हम यह नही कहना चाहते 
कि राजनीतिज्ञ या अर्थशास्त्री के स्थान पर इजीनियर को नियुक्त 
किया जाय | हमारा इतना ही कयन है कि जिन व्यक्तियों के हाथ में 
मानव का भविष्य है, जो राष्ट््‌ तथा समाज का संचालन कर रहे है, 

उनका ज्ञान एकपक्षीय नहीं होना चाहिए और न उन्हे अपनी जमी हुई 

धारणाओ को लेकर मानवता का सचालन करना चाहिए। डेकार्ट का 

कथन है कि यदि चिकित्सा-शास्त्री मानसिक, आध्यात्मिक, सामाजिक, 

आर्थिक तथा राजनैतिक तथ्यो का भी अध्ययन करे तो वे मानव को 

पूर्णतया सुखी बना सकते है । साथ ही यह भी जानना होगा कि समाज 

और भौतिक जगत के साथ मानव का क्‍या सम्बन्ध है ? 


सानतव और बाह्य परिस्थिति 


मानव का विकास मध्यम स्थिति में ही होता है । अत्यन्त दरिद्रता 
और अत्यन्त सम्रद्धि दोनो विकास के प्रतिकुल है। इसी प्रकार, पूर्ण 
शान्ति तथा अत्यधिक अशज्ञान्ति, बहुत बडा समाज तथा एकाकीपन भी 
विक्रास के विरोधी है । व्यक्ति का विकास ऐसी परिस्थिति मे ही हो 
सकता है, जहा आथिक सुरक्षा के साथ परिश्रम भी अनिवार्य है, 
व्यस्तता और विश्राम का सुन्दर समन्वय है, जहा समाज या अन्य तत्त्व 
व्यक्तित्व का दमन न करें । 

मनुष्य को प्रभावित करनेवाले तत्त्व दो श्रेणियों मे विभक्त किये जा 
सकते है। पहली श्रेणी उन तत्त्वों की है, जो बाहर से प्रभावित करते 
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है । उनका कारण दूसरा व्यक्ति या समाज होता है। उदाहरण के रूप 
में सुरक्षित या अरक्षित अवस्था, सम्पन्नता या दरिद्रता, प्रयत्न, सघषं,. 
आलस्य, उत्तरदायित्व आदि तत्त्व विविध प्रकार के सस्कारो को उत्पन्न 
करते है, जिनसे मनुष्य का चरित्र निर्मित होता है। दूसरी श्रेणी 
आम्यन्तर तत्त्वों की है जो अन्दर से ही प्रभावित करते है । जैसे--- 
ध्यान, एकाग्रता, इच्छा-शक्ति, सन्‍्यास या त्याग आदि । 
स्वस्थ मानव मे सवसे अधिक आवश्यकता इस बात की है कि उसकी 
मानसिक और शरीरिक हलचलो मे एकसूत्रता हो । इसे प्राप्त करने के 
लिए जीवन में अनुशासन तथा सयम की आवश्यकता है। मनुष्य का 
इन्द्रियो तथा शारीरिक आवश्यकताओ को तृप्त करने की ओर स्वाभाविक 
मुंकाव होता है । किन्तु उनकी तृप्ति के साथ वह उत्तोत्तर गिरता जाता 
है। तृप्ति नई, उग्रतर तृष्णा को जन्म देती है और मानव अपनेसे दर 
होता चला जाता है । स्वास्थ्य प्राप्त करने के लिए उसे इन्द्रिय-तृप्ति का 
मार्ग छोडकर दूसरा मार्ग अपनाना होगा । क्षुवा, तृष्णा, निद्रा, काम- 
वासना, आलस्य तथा हिंसक वृत्तियो पर विजय प्राप्त करनी होगी । 
हमारी श्रेष्ठता का मापदण्ड विपरीत परिस्थितिया है | जो व्यक्ति 
शान्‍त रहकर उन्हे दीर्घकाल तक सहन करने की जितनी साम्थ्य रखता 
है, उतना ही श्रेष्ठ है। सामथ्य अनेक प्रकार के सस्करारो तथा अभ्यासो 
से प्राप्त होता है । 
आवश्यकता इस बात की है कि हमारा लक्ष्य भोजन, वासना-पूर्ति 
आदि पाशविक बद्वात्तयों से हटकर कोई उच्च तत्त्व वन जाय। ऐसा लक्ष्य 
बनने पर उत्तरोत्तर उसकी ओर बढने मे सुख का अनुभव होगा, उसके 
लिए साधारण आवश्यकताए एवं इच्छाए अपने-आप दव जायगी । जब 
हम पर्वबतारोहण या अन्य किसी अभियान पर अग्रसर होते है तो भूख, 
प्यासऔर थक्तावट को भूल जाते है | उन्हे सहन करने मे आनन्द आता 
है । इसी प्रकार, यदि मानवता का ध्यान किसी उच्च लक्ष्य पर स्थिर 
हो जाय तो भीतिऊ आकाक्षाएं अपने-आप मन्द हो जायगी | उनसे होने 
वाली अतृप्ति मिट जायगी भौ रठस लद्ष्य की उत्तरोत्तर अभिव्यक्ति 
में आनन्द आने लगेगा । इसीको हम मानव का जागरण कह सकते हैं + 
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मानवता का स्वरूप 
मानव की सर्वश्रेष्ठता को हृदयगम करने के लिए यह जानना 
आवश्यक है कि मनुष्य कया है, उसके जीवन का कया लक्ष्य है, उसे कंसे 
प्राप्त किया जा सकता है, ऐसे कौन-से तत्त्व है जो पनपने नही देते, 
और उन्हे कैसे दूर किया जा सकता है ? अगले पृष्ठो मे इन्ही प्रदनो की 
चर्चा की जायगी 7 
समाजविज्ञान ने मानव का विश्लेषण अनेक प्रकार से किया है। 
एक ओर. व्यक्ति-वादियों का कथन है कि प्रत्येक मानव अपने-आपमे 
इकाई है । प्रत्येक व्यक्ति का जीवन दूसरे से भिन्‍न है । ऐसे दो व्यक्तियों 
को उपस्थित नही किया जा सकता, जिनकी मुखाकृति, ध्वनि, हलचल, 
बुद्धि तथा इच्छाएं एक-सी हो । न्यायालयों में अगूठे या अगरुलियो के 
मुद्रण द्वारा व्यक्तियों का परस्पर भेद पहचाना जाता है । एक व्यक्ति 
के हस्ताक्षर दूसरे से नही मिलते । 
दूसरी ओर समष्टिवादियो का कथन है कि भिन्‍नता केवल वाह्य है, 
समस्त मनुष्यो मे छिपा हुआ आच्तरिक तत्त्व एक है। वही सच्चा 
मनुष्यत्व है। उसकी अभिव्यक्ति के विना मानव अपनी समस्याओ का 
समाधान नहीं कर सकता | धर्म तथा दर्शन उसी अन्तमनिवता की अभि- 
व्यक्ति पर बल देते है । समाजशास्त्र, राजनीति, आयुर्वेद तथा अन्य 
विज्ञान भी इस वात को मानकर चलते है कि एक मानव दूसरे मानव 
के समान है । जो बात एक व्यक्ति के लिए हितकर या सुखकर है, वह 
दूसरे के लिए भी हिंतकर तथा युखकर होगी । किन्तु मनोविज्ञान तथा 
कला के विकास ने यह बताया कि सभी की अनुभूतिया एक-सी नही 
होती । एक व्यक्ति सौन्द्यं को देखकर प्रसन्‍न होता है, दूसरा वीभत्स 
या विकृत रूप को देखकर । एक प्रेम तथा अहिंसा का उपासक है, दूस रो 
को सुखी तथा हँसते हुए देखकर आनन्द का अनुभव करता है, दूसरा 
घृणा तथा द्वेष लिये रहता है, दूसरे को सुखी देखकर उसके मन में 
ईर्ष्या या जलन पंदा होती है । उसफ़े मन को ऐसे दृश्यों से सन्तोप प्राप्त 
होता है, जहा दूसरे रो रहे हो या कप्र-पीडित हो । 
जहातक राजनीति का प्रशइन है, एक ओर समाजवाद व्यक्ति को 
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समाज-यन्त्र का पुर्जा मानता वह उसके वेयक्तिक जीवन और 
अस्तित्व को वहीतक महत्त्व देता है, जहांतक वह समाज के सचालन 
या विकास में सहायक है । वहा वैयक्तिक भावनाओ या महत्त्वाकाक्षाओ 
का कोई अर्थ नही है। दूसरी ओर, ऐसा वर्ग है, जो वैयक्तिक जीवन को 
सर्वोपरि मानता है | उसकी हृष्ठमि मे वैयक्तिक इच्छा-पूति के लिए सामा- 
जिक नियमो को तोडने मे कोई हानि नहीं है । उसका कथन है कि 
समाज व्यक्ति के लिए है, व्यक्ति समाज के लिए नहीं है | समाजवाद 
ने वेयक्तिक प्रतिभा तथा महत्त्वाकाक्षओ को कुण्ठित कर दिया। दूसरी 
ओर निरगगल व्यक्तिवाद ने उच्छु खलता को प्रोत्साहन दिया ! 
लोकतन्त्र दोनो हृप्चियों का समन्वय करता है, और कहता है 
कि अपने-अपने स्थान और मर्यादाओं मे दोनों आवश्यक है। समाज 
का सहारा लिये विना व्यक्ति ऊपर नहीं उठ सकता । दूसरी ओर, 
प्रगति का इतिहास उन क्रान्तिकारियो, का इतिहास है, जो सामाजिक 
बन्धनों को तोडकर आगे निकल गये । इसका अरे यह है कि सामाजिक 
मर्यादाए इतनी कठोर भी नहीं होनी चाहिए कि स्वतन्‍्त्र व्यक्तित्व 
कुण्ठित हो जाय । सफ़ल लोकतनन्‍्त्र के लिए यह आवश्यक है कि वह 
व्यक्ति और समाज दोनो का घ्यान रखे। 
मानव-विकास के लिए वैय्क्तिक तथा सामूहिक--'दोनो तत्त्वो 
पर घ्यान देने की आवश्यकता है। सामूहिक वर्गीकरण के बिना राज- 
नीति, समाजशास्त्र, चिकित्सा आदि विद्याओं का विकास नही हो सकता । 
हमारा मस्तिष्क वहुत-से व्यक्तियों को देखकर किसी सर्वंसावारण् तत्त्व 
की कल्पना करता है । उसी आधार पर सिद्धान्त भौर नियम रचे जाते 
है । प्लेटों तथा वर्तमान वैज्ञानिक सामूहिक निरीक्षण के आधार पर 
स्थिर किये गए इन्ही सिद्धान्तों को वास्तविक मानते है | इन्हीके आधार 
पर हम व्यक्ति या ठोस पदार्थों का ज्ञान प्राप्त करते हैं। सामान्य का 
ज्ञान विधेप के ज्ञान में सहायक होता हैं। इसी सामान्य सिद्धान्तों के 
आधार पर व्यक्तियों का वर्गीकरण किया जाता है । 
दसरी ओर व्यवितयों का अव्ययन सामान्य सिद्वान्तों के विकास तथा 
सशोधन में सहायक होता है। वह उन्हें समृद्ध बनाता रहता है । जितने 
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अधिक व्यक्तियो का अध्ययन किया जायगा, मानव-विज्ञान उतना ही 
समृद्ध होता जायगा । 
प्लेटो का कथन है कि सिद्धान्त स्थायी या अपरिवर्तेनीय नहीं 
होते, हमारी वुद्धि ज्यो-ज्यो प्रत्यक्ष अनुभूतियों के प्रवाह मे अवगहन 
करती है, उनका परिष्कार होता रहता है । यही उनका सौन्दय है । 
इसके विपरीत, जो सिद्धान्त नये अनुभवों के अनुसार परिवर्तित नहीं 
होते, वे सत्य से पिछड जाते है । 
पादचात्य मनोविज्ञान का अध्ययन बुद्धि, मन और इन्द्रियो तक 
सीमित है । उसके सामने भी मनुष्य का समग्र रूप नही है । इसीलिए वह 
अपने दावो को सत्य सिद्ध नही कर सका । 
भौतिक विज्ञान तथा मनोविज्ञान ने जितना पता लगाया है, मानव' 
चही तक सीमित नही है। इसके लिए अध्यात्म-झास्त्र का भी आश्रय 
लेना आवश्यक है । विज्ञान की विविध शाखाओं ने अपनी-अपनी 
उपयोगिता को लेकर मनुष्य का अध्ययन किया। फलस्वरूप, अपने-अपने 
घेरे को महत्व दे रहे है । कोई भी सम्पूर्ण मानव को नही जान सका । 
हमारे सामने दो प्रकार का विश्व है । एक ओर बे तथ्य है, जिनका 
हुम प्रतिदिन अनुभव करते है, दूसरी ओर शब्द अथवा अन्य प्रकार की 
अभिव्यक्तिया है, जिनके द्वारा उन तथ्यों को प्रकट किया जाता है। 
ज्ञान प्राप्त करने के लिए हम अनुभूति तथा युक्तिति, दोनो का सहारा 
लेते है । युक्ति का आधार अनुभूतियो; के आधार पर बनाये गए 
सामान्य सिद्धान्त होते है । किन्तु, प्राय युक्ति को ठोस सत्य मान लिया 
जाता है, और तथ्यो को जमी हुई धारणाओ की अभिव्यक्ति | वहा 
मानव एक व्यक्ति न रहकर जाति या किसी सामान्य की अभिव्यक्ति- 
मात्र रह जाता है। शिक्षा, चिकित्सा, समाज-शास्त्र आदि में होनेवाली 
सूलो का मुख्य कारण यही है। जो वैज्ञानिक, दार्शनिक या बौद्धिक 
विश्लेषण से अपरिचित है, वह कारीगर या दरीर-वजास्त्री के समान 
एक ही यन्त्र के अग्रोपागो को देंखता रहता है। उसकी दृष्टि मे 
सामान्य और विशेष का परस्पर भेद स्पण्ट नही होता । मनुष्य के 
अध्ययन के लिए दोनो बातो का ज्ञान आवश्यक है। मनुष्य को व्यवित 
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तथा जाति दोनो रूपो में समझना होगा । शिक्षा-विज्ञान, चिकित्सा- 
शास्त्र तथा समाज-श्ास्त्र का मुख्य सम्बन्ध व्यक्ति के साथ है। यदि 
वह उसे जाति-विशेष का सदस्य समभते है तो पथ-श्रष्ट हो जाते हैं। 
वेयक्तिक वेशिष्ट्य मानव का मौलिक तत्त्व है। वह हमारे समस्त 
अस्तित्व पर छाया हुआ है, शरीर-सचालन तक ही सीमित नही है। 
इसके द्वारा व्यक्ति विश्व के इतिहास में विज्येष घटना के रूप मे 
उपस्थित होता है । शरीर तथा चेतना की समस्त हलचल पर उसकी 
स्पष्ट छाप रहती है । 

एक ही गर्भ से उत्पन्न हुई युगल सतान में भी परस्पर भेद दिखाई 
देता है । दोनो वच्चो का शारीरिक गठन, बौद्धिक स्तर, इच्छाएं 
तथा चेष्टाए एक-सी नही होती । इस भेद का कारण बाह्य वातावरण 
भी होता है, अर्थात एक गर्भ से उत्पन्त दो बालक भी विभिन्‍न वातावरण 

में पलने पर विभिन्‍न स्वभाव के हो जाते है । इतना ही नही, एक ही 

: गर्भ से उत्पन्न और एक-से वातावरण में पले वालक भी परस्पर एक-से 
नही होते । इससे यही सिद्ध होता है कि उनमे भेद करनेवाला कोई 
अव्यवत कारण है । प्राणि-विज्ञान, शरीर-विज्ञान, जाति-विज्ञान, मनो- 
विज्ञान आदि ने मनुष्य का विश्लेषण अनेक प्रकार से किया है । 

प्रत्येक मनुष्य में दो तत्त्व मिले रहते है। कुछ तत्त्व सभी मे एक-से 
होते है । हम उन्हे जातीय तत्त्व कह सकते हैं । दूसरी ओर, कुछ तत्त्व 
भिन्‍न-भिन्‍न होते है। उन्हे वेयक्तिक तत्त्व कहा जा सकता है | जातीय 
तत्त्वो के आधार पर वर्गीकरण का प्रयत्न किया जाता है; किन्तु 
वैयवितक तत्त्व उसे विफल कर देते है । 

भारतीय विचारको ने मनुप्य का सर्वाद्भीण रूप से अध्ययन का 
प्रयत्न किया है, और यथासमव क्सी अश को नही छोडा । उन्होने 
भौतिक-विज्ञान की उपेक्षा नही की । साथ ही, उसकी सीमाओ का भी 
ध्यान रखा । उन्होने आत्मा और,भरी र, शाश्वत और अश्ञाव्वत्, चेतन 
और जड, सभी रूपो पर ध्यान दिया । 
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सानव और वतंसान विज्ञान 
गैलीलियो ने भौतिक पदार्थों में प्रतीत होनेवाले ग्रणो को दो 
भागो में विभक्त किया | वजन और विस्तार को मौलिक गुण बताया, 
और रूप रस, गध आदि को उत्तर-गरुण । मानव का भी इसी प्रकार 
विश्लेषण किया गया, और उसे जड और चेतन दो रूपो मे विभक्त कर 
दिया गया। वतंमान विज्ञान ने जड भाग को मूल गुण समझा और 
चेतन को उत्तर-गुण । साथ ही, उसने यह दावा किया कि मूल ग्रुण को 
समभ लेने पर उत्तर -गुण अपने-आप समभ में आजायगे | किन्तु यह 
दावा ठीक न उत्तरा, मनुष्य जितना बाहर है, भीतर उससे अधिक है । 
यहा जड की भपेक्षा चेतन का अधिक महत्त्व है। दूसरे शब्दों मे यो 
कहा जा सकता है कि मनुष्य मे चेतन मूल-तत्त्व है, और जड उसका 
आश्रय लेकर विकसित होनेवाला उत्तर-तत्त्व । धर्म और विज्ञान में यही 
हृष्टि-भेद है। विज्ञान जड को मूल-तत्त्व, भौर चेतन को उत्त र-तत्त्व 
मानता है | धर्म का कथन इसके विपरीत है । 
पाइचात्य चिकित्सा-शास्त्र ने मनुष्य का विश्लेषण दो प्रकार से 
किया है। रोग की हृष्नि से उसके दो भेद है। कुछ व्यक्तियो की प्रकृति 
क्षय-प्रधान होती है, अर्थात उनके इवास-यन्त्र धीरे-धीरे दुर्वल होते चले 
जाते है । इसके विपरीत, कुछ व्यक्तियो की प्रकृति रक्‍त-प्रधान होती 
'है। उनमे रोग की उत्पत्ति रक्‍्त-विकार के कारण होती है। दूसरा 
पविश्लेपण चार धातुओ के रूप मे है। वह है--१ रक्‍त, २ कफ, 
३ काला-पित्त और ४ पीला-पित्त । इस आधार पर मनुष्य की 
प्रकृति अर्थात स्वभाव चार प्रकार का बताया जाता है--उष्ण, शीत, 
आद्े और शुष्क । भारतीय चिकित्सा-श्ास्त्र इसका प्रतिपादन त्रिधातु 
अर्थात वात, पित्त और कफ के रूप में करता है। यह अध्ययन केवल 
शरीर तक सीमित है। वह मनुष्य की अधिकतर समस्याओं का समाधान 
नही कर पाता । आधुनिक शरीर-शास्त्री मानने लगे है कि चिकित्सा- 
शास्त्र ने मानव को जितने अश में समझा है, उससे बहुत बडा भाग 
अभीतक अज्ञात है। उसे जान लेने पर ऐसी अगणित व्याधिया दूर 
की जा सकेगी, जिन्हे अवतक अचिकित्स्य समझा जा रहा है। इतना 
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ही नही, दुर्वेलता तथा बुढापे को दूर करके आयु को बढाया जा 
सकेगा | 

मनोविज्ञान के आचार फ्रायड ने मनुष्य का दूसरा रूप उपस्थित 
किया । उसने शरीर की उपेक्षा करके मानस के अध्ययन पर बल दिया। 
उसका दावा था कि मानस-म्रथियों के अध्ययन द्वारा सभी समस्याओं 
को सुलझाया जा सकेगा। किन्तु वह सत्य सिद्ध नही हुआ, उसका 
दृष्टिकोण भी एकागी है। आत्मा, मन और शरीर तीनों आवश्यक 
तत्त्व है । 


मनुष्य क्या है ? 

उपनिषदो मे एक सवाद आया है । देवो के राजा इन्द्र और राक्षसो के 
राजा वरोचन प्रजापति के पास गये, और उनसे ब्रह्म का स्वरूप पूछा + 
प्रजापति ते उत्तर दिया--“आखो से दिखाई देनेवाला प्रुरुष ही ब्रह्म 
है। उत्तर सुनकर वेरोचन सतुप्त हो गए और स्थूल शरीर को ब्रह्म 
मानने लगे, किन्तु इन्द्र उस उत्तर से सतुप्ठ न हुए । उन्होने फिर पूछा । 
प्रजापति ने बताया कि पाच कर्मेंन्द्रिया और पाच प्राण-वायु, जिनके 
कारण शरीर भे हलचल होती है, वह ब्रह्म है। इस पर भी इन्द्र को सतोप 
नही हुआ। उन्होने पुन पूछा । प्रजापति ने क्रश मन, वुद्धि और 
अहकार को ब्रह्म वताया । अत मे, सूक्ष्म विचार करने पर यह प्रत्तीत हुआ 
कि वह इन सबसे परे है । इसी आधार पर उपनिपदो मे पाच कोशो का 
प्रतिपादन किया गया है। स्थुल शरीर अन्नमय कोश है, हक्ष, वनस्पति 
आदि स्थावर प्राणियों मे उसीका प्रभुत्व होता है। उससे सूक्ष्म प्राणमय 
कोश है, जो शरीर में हलचल पैदा करता है। इसके घटक पाच 
कर्मेन्द्रिया और शरीर के अन्तर्गत पाच प्रकार के वायु है। उससे सूक्ष्म 
मनोमय कोश है, जो सकल्प, विकल्प तथा इच्छाओं का कारण है | उससे 
भी सूक्ष्म विज्ञाममय कोश अर्थात विचारशक्ति है। उससे भी सूक्ष्म 
आनन्दमय कोश अर्थात अस्मिता की अनुभूति है, जिसके द्वारा मनुष्य 
सुख का अनुभव करता है । इन सव कोशो का आधारभूत शुद्ध चैतन्य 
है, जो सवसे परे है । 
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इन कोशो का विभाजन तीन शरीरो के रूप मे किया जाता है । 
अन्नमय कोश स्थूल शरीर है । जैन-दर्शन मे इसीको औदारिक शरीर 
कहते है । बीच के तीन कोश सूक्ष्म शरीर है । इन्हे तेजस शरीर भी 
कहा जाता है। आनन्दमय कोश लिंग-शरीर या कारण-शरीर है । जैत- 
दर्शन मे इसे कार्माण शरीर कहा गया है । सबका अधिष्ठान भात्मा है, 
जिसका आश्रय पाकर शरीर अथवा कोश कार्य करते है । 
घामिक दृष्नि से मानव का अथे है आत्मा और तीन शरीर । आत्मा 
अपने-आपमे ज्ञान, शक्ति और सुख-स्वरूप है । इसीको सच्चिदानन्द कहा 
जाता है । किन्तु बाह्य प्रभाव उसके स्वरूप को दबाये रहते है । हम जो 
भला-बुरा काम करते हैं या मत मे विचार लाते है, वे अपने सस्कार 
आत्मा पर छोड जाते हैं। इन्हीको कर्म कहा जाता है। वह सस्कार 
समय-समय पर जाग्रत होकर अपना फल देते रहते है । उन्ही की जाग्रति 
सूक्ष्म शरीर है और स्थल शरीर उस फल को भोगने का स्थान है । 
व्यक्तित्व के विकास का अर्थ है--बाह्य प्रभाव को घटाते हुए आन्तरिक 
स्वछहूप की अभिव्यक्ति करना। ज्यो-ज्यो यह अभिव्यक्ति होती है, मानव 
ऊपर उठता जाता है| इसीको वेदान्त मे 'पचकोश-विवेक' कहा गया है । 
जो प्राणी स्थूल-शरीर या अन्नमय कोश से अभिभूत है, वह विकास की 
निम्नतम अवस्था में है। उससे विकसित अवस्था उन प्राणियों की है, 
जो प्राणमयकोश के अधीन है । यह अवस्था निम्न श्रेणी के पशुओं में होती 
है, जिन्हे जंन-दर्शन मे 'असज्ञी' कहा गया है। साधारण मनुष्य तथा 
बडे पल्युओ मे मनोमय-कोश काम करता है। इसके फलस्वरूप, विविध 
प्रकार की इच्छाए उत्पन्न होती रहती हैं। जेन-दर्शंन ने इनका विभाजन 
चार सज्ञाओ मे किया है। विचारशील मनुष्यों मे विज्ञानमय-कोश या 
बुद्धि काम करती है | वह भले-बुरे परिणाम को सोचकर चलते है, और 
उसके लिए तात्कालिक इच्छा की उपेक्षा कर देते है । किन्तु उनमे भी 
स्व और पर” का भेद रहता है। 'स्व” के सुख से आनन्दित होते है 
ओर “पर के सुख से ईर्ष्या करते है। इसका मूल कारण जमे हुए 
अस्मिता के सस्कार है, जो पाचवा कोश है । मानव और मानव मे भेद 
का कारण यही पाच कोश है। व्यक्ति ज्यो-ज्यों इनसे ऊपर उठता है, 
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समता या अभेद की ओर बढता चला जाता है । 
कठोपनिषद तथा भगवदगीता में हमारे व्यक्तित्व की उपमा एक रथ 
से दी गई है | आत्मा रथ का मालिक है, शरीर रथ है, बुद्धि अर्थात 
विचार-शक्ति सारथी है, मन लगाम है, इन्द्रिया घोडे हैं और भोग्य वस्तुए 
उनके दौडने का मैदान है । घोडे लगाम के सकेत पर चलते है | यदि 
लगाम सारथी के हाथ मे है तो घोडे ठीक रास्ते पर चलेंगे । यदि वह हाथ 
से छूट गई तो मनमानी दौड लगायगे और रथ टूट जायगा । अत , मन- 
रूपी लगाम, बुद्धि-रूपी सारथी के हाथ मे रहनी चाहिए । यही व्यक्तित्व 
का माप-दण्ड है। लगाम पर सारथी का जितना नियत्रण होगा, व्यक्तित्व 
उतना ही ऊचा होगा । 
जैन-दर्शन मे मानव का विश्लेषण कई प्रकार से किया गया है । 
वहा पाच शरीर माने गये है । उनमे से दो योग-शक्ति के फल है । 
वे सर्वसाधारण में नही होते । शेष तीन शरीरो का निर्देश ऊपर आ 
चुका है | दूसरा विश्लेषण आठ वर्गनाओं के रूप मे है । इसका अर्थ 
है---जड-परमाणुओ के वे प्रकार, जो हमारे व्यक्तित्व के घटक है | फाच 
शरीरो का निर्माण करनेवाली पाच वर्गनाए है । इनके अतिरिक्त तीन 
ओर है, जो वाणी, मन और श्वासोच्छवास का निर्माण करती है । 
तीसरा विव्लेषण दस प्राणो के रूप में किया गया है| वे हु--पाच 
ज्ञानेन्द्रिया, मन, वचन, शरीर, व्वासोच्छवास और आयु । यहा समस्त 
प्राणियों को चार गतियो में विभकत किया गया है । उनमे से नरक-गति 
दुख भोगने के लिए है और देवगति सुख भोगने के लिए । त्रियच गति मे 
चेतना के विकास की सभी श्रेणिया बताई गई है । वहां भी कतृत्व की 
अपेक्षा योग की प्रधानता रहती है । पशु जो कर्म करता है, प्रायः उसके 
लिए स्वय उत्तरदायी नही होता । मनुष्य ही ऐसा प्राणी है, जहा एक 
ओर चेतना-शवित का पर्याप्त विकास हो जाता है, और दूसरी ओर 
कतृ त्व जक्ति वढजाती है । मानवता का जर्य है--अपने-आप सोचकर 
कार्य करने की सामथ्यं । उसके कतृ त्व अथवा विचार-शर्वित पर 
जितना नियन्त्रण होगा, उतना ही वह मनुष्यता से गिरकर पथ्ु की 
भूमिका पर जा जायगा। लोकतन्‍्त्र मनुष्य को मलुप्य के रूप मे देसना 
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चाहता है। जैन-दृष्ब्नि से मानव-विकास का अर्थ है आत्माकी अभिव्यक्ति । 
उसका स्वरूप चार अनन्तो के रूप में प्रकट किया जाता है-- 
अनन्त-ज्ञान, अनन्त-दर्शन, अनन्त-सुख और अनच्त-वीये । वेदान्त मे इन्ही 
चार को 'सत्‌' और “आनन्द के रूप मे प्रकट किया जाता है, जोकि पर- 
ब्रह्म या परमात्मा का वास्तविक रूप है | सत्‌ को अर्थ है शक्ति तथा चित्‌ 
का अर्थ है ज्ञान | जैन-दशन में इसके दो विभाग किये गए है, निराकार 
और साकार । निराकार ज्ञान को दर्णन गब्द से प्रकट किया गया है । 
बौद्ध धर्म मे व्यक्तित्व का विश्लेषण पाच स्कनन्‍्धो के रूप मे किया 
जया है --रूप, वेदना, सज्ञा, सस्कार और विज्ञान | इनमे से रूप-स्कन्ध 
जड-शरीर को प्रकट करता है । वेदना का अर्थ है सुख और दुख की 
अनुभूृतिया, सज्ञा का अर्थ है ज्ञान, सस्कार का अर्थ है पुराने अनुभवों 
के अवशेष, और विज्ञान का अथ है चेतना । इनमे से विज्ञान और रूप 
को क्रमश आत्मा और शरीर के स्थान पर रखा जा सकता है। शेष 
तीन उनके परस्पर सम्बन्ध से उत्पन्न होते है । वह कुशल तथा अकुशल 
सुखछूप तथा दुखरूप अनेक प्रकार के होते है । वही हमारे व्यक्तित्व के 
नियामक है । 
भारतीय विचारक मानव को ऐसा तत्त्व नही मानते, जो पहले 
अचेतन रहा हो और विकास करते हुए चेतन बन गया हो । यहा वह 
जड से भिन्‍त स्वतन्त्र तत्त्व है। अनादि काल से वह चेतन है और 
अनन्त काल तक रहेगा । 
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साधारण व्यवहार मे शक्ति का अथे है अपनी इच्छा को पूर्ण करने 
की सामथ्यं । वहा इस वात का विचार नही किया जाता कि इस 
सामथ्यं के लिए हमे दूसरे पर कितना निर्भर रहना होता है । राजा 
अपनी सैनिक शक्ति के द्वारा झत्रु या प्रजा पर मनमानी कर सकता है। 
धनवान सम्पत्ति के वल पर अपनी इच्छाओं को पूर्ण कर सकता है । 
किन्तु यहा एक प्रशइन होता है । क्‍या यह शक्ति उसकी अपनी है? 
क्‍या इसे प्राप्त करने के लिए उसे दूसरो पर निर्भर नही होना पडता ? 
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क्या दूसरे पर निर्भर रहना अपने-आप मे निर्बलता नही है ? दार्शनिकों 
ने इन बातो पर विचार किया और इस्र निर्णय पर पहुचे कि सच्ची 
शक्ति वही है, जहा व्यक्ति को दूसरे पर निर्भर नही रहना पड़ता | 
आत्मनिर्भरता की पुर्णता भौतिक जीवन मे नहीं हो सकती । जबतक 
दरीर है, दूसरो का सहारा लेना पडेगा | वह अवस्था मोक्ष मे ही प्राप्त 
हो सकती है | भौतिक जीवन में उस ओर बढने का प्रयास किया 
जाता है । साथ ही यह भी सत्य है कि व्यक्ति ज्यो-ज्यों उस ओर 
बढ़ता है, उसके सुख और गव्ित की इद्धि होती जाती है । 
दार्गनिको ने यह भी देखा कि भौतिक शक्ति विषमता की ओर ले 
जाती है । उसके द्वारा सभी व्यक्ति एक-सा सुख नही प्राप्त कर 
सकते । एक का सचय दूसरे के अपहरण पर अवलम्बित है | वहा शोपक 
और झोपित, भयोत्यादक और भयभीत, त्रासक औौर सत्रस्त का होना 
अनिवाये है | निर्भभता और समता के लिए ऐसी भूमिका पर पहुचना 
आवश्यक है, जो सभी के लिए सुलभ हो, जिसकी प्राप्ति के लिए 
दूसरे के उत्पीडन की आवश्यकता न हो । इसीका नाम आध्यात्मिक- 
शक्ति है । उपनिपदो के शब्दों मे इसका भर्य है असत्‌ से सत्‌ की प्राप्ति 
जैत-दर्शन मे इसी का नाम अनन्त-वीर्य है, जहा न परावलम्बन है और 
न परशोपण । राजनैतिक क्षेत्र मे इसका अर्थ है, ऐसा राष्ट्र, जिसे न 
दूसरे के सहारे की आवश्यकता है और जो न दूसरे का शोषण करना 
चाहता है | आर्थिक शक्ति का भी यही अर्थ करना होगा, श्रर्थात ऐसा 
समाज, जहा एक को अपने मरणपोपण के लिए दूसरे पर निर्भर रहने 
की आवश्यकता नही है, साथ ही जो दूसरे का उत्पीडन नहीं करता ॥ 
इस व्याख्या के अनुसार राजनेतिक शक्ति का कर्थ राज्य का विस्तार 
नही है, इसी प्रकार आर्थिक गक्ति का अर्थ सम्पत्ति की अधिकता नहीं 
हैं । इस दृष्टि से उप्ती समाज को शक्वियञाली माना जायगा, जो आत्म- 
निर्भर है, साथ ही दूसरे का दमन नहीं करता । जिस समाज में एक 
पदाक्रान्त है और दूसरा झासक, एक उच्च है और दूसरा नीच, एक 
मालिक है और दूसरा गुलाम, वह अक्तिशाली समाज नहीं है । इसी 
प्रकार, जहा रढिया, अंवविय्वास, वर्ण-भेद आदि घर किये हुए हैं, वह: 
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भी शक्तिशाली समाज नही है। 
परमात्मा का दूसरा तत्त्व आनन्द या सुख है। यहा भी वही बात 
है । भारतीय दर्जन ऐसे सुख को सुख नही मानते, जहा परावलम्बन है, 
वहा सुख आत्मा का स्वाभाविक गुण है, जिसे सभी प्राप्त कर 
सकते । 
तीसरा तत्त्वज्ञान है । इसका अर्थ है आत्मा का स्वाभाविक ज्ञान, 
जिसके लिए किसी बाह्य वस्तु की आवश्यकता नही है । 
भारतीय दर्शन ज्ञान, सुख ज़ौर शक्ति की इस अभिव्यक्ति को 
जीवन का चरम लक्ष्य मानते है। लोकतन्त्र के सामने भी यही लक्ष्य 
है । वह ऐसी शक्ति का विकास करना चाहता है, जो दूसरे के विकास 
तथा हलचल में बाधा नहीं डालती, साथ ही जिसे सभी प्राप्त कर 
सकते है । वह ऐसे सुख को प्राप्त करना चाहता है जो दूसरे के उत्पीडन 
पर अवलम्वित नही है । साथ ही ऐसा ज्ञान प्राप्त करना चाहता है जो 
व्यक्ति को स्वतन्त्र तथा स्वावलम्बी बनाये । 
व्यक्तित्व का दमन करनेवाले तत्त्वों को दाशनिको ने मोह, 
अविद्या, तृष्णा, क्लेश, अज्ञान, सकलेश आदि शब्दों द्वारा प्रकट किया 
है । उनका प्रभाव जैसे-ज॑ंसे कम होता है, मानव ऊचा उठता जाता है। 
सभी धर्मों ने मानव का विश्लेषण दो प्रकार से किया है--वाह्य 
मानव और आन्तर मानव । आन्तर मानव की भूमिका पर मानव और 
मानव में किसी प्रकार का भेद नही रहता । वेदान्त के अनुसार वहा 
पहुचकर सभी एक हो जाते है । जैन-दर्शन का कथन है कि एक न 
होकर एक-से होजाते है । उनमे किसी प्रकार की विषमता नही रहती ! 
उस पद पर पहुचना ही हमारी यात्रा का चरम-लक्ष्य है । 
जैन-घर्म के अनुसार प्रत्येक प्राणी मे चार सज्ञाए या स्वाभाविक 
वृत्तिया होती हैं--- 
१ आहार-सज्ञा खाने-पीने की इच्छा । , 
२ भय-सज्षा . प्रतिकूल परिस्थति से बचने की इच्छा । 
३. मेथुन-सज्ञा कामवासना । 
४ परिग्रह-संज्ञा . सचय करने की इच्छा । 
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किसी प्राणी में कोई सज्ञा बलवती होती है और किसी में कोई, 
मनुष्य अपवाद नही है । उसमे भी यह चारो हृत्तिया स्वाभाविक्र रूप से 
पाई जाती है, किन्तु सर्वश्रेष्ठ प्राणी होने के नाते उसमे कुछ विशेषता भी 
है । बाह्य-जगत से भी परे एक ऐसा तत्त्व है, जिसके सकेत पर जीवन 
का सचालन होता है। उसे आत्मा, ईइवर, ब्रह्म आदि नामो द्वारा प्रकट 
किया जाता है । मनुष्य उस तत्त्व और प्राणी-जगत के बीच की कडी 
है । उसे अनुभव होने लगता है कि हृश्यमान जगत के बीच कोई अदृश्य 
सत्ता है और वह उसे जानना चाहता है। यही से मनुष्यता या मानवता 
का प्रारम्भ होता है । 

जुन-दर्शंन मे विषमता के कारणों को पाच श्रेणियो मे विभकत किया 
गया है--- 

3 सिथ्यात्व : इसका अर्थ है कूठा विश्वास । मनुष्य अपने असली 
रूप को छोडकर राष्ट्र, जाति, सम्प्रदाय, धन-सम्पत्ति आदि वाह्म तत्त्वो 
को महत्त्व देने लगता है, उनके लिए मानवता की उपेक्षा करने लगता 
हैं । यह सब मिथ्यात्व है । ह 

२, अविरति : अनुशासन-हीनता । लक्ष्य की ओर बढने के लिए 
जीवन में अनुशासन होना आवश्यक है। मर्यादाहीन जीवन समुद्र में 
'पडी हुई लकडी के समान है, जो एक तरग आने पर इधर वहने लगती 
है, दूसरी तरग आने,पर उधर । ऐसी लकडी लक्ष्य पर नहीं पहुचा सकती, 
और लक्ष्यगामी बनाने के लिए उम्रे नौका का रूप देना आवश्यक है । 
इसका अर्थ है, उसकी गति पर पतवार, मस्तूल, चप्पू आदि का नियत्रण। 
इसी प्रकार उच्छुल्नल जीवन लक्ष्य पर नही पहुचा सकता । इसके लिए 
उस पर ब्रतों एव नियमों का अनुशासन आवश्यक है । हमारी दिनचर्या 
तथा जीवन ऐसा होना चाहिए, जो विपमता से समता की ओर ले 
जाय | समता की इस आराबना को जैन दर्शन मे 'सामायिक कहा जाता 

है, जो साधु का जीवन-ब्रत है । ग्रहस्थ उसका अनुष्ठान यथाशवित 
करता है । 

३. प्रसाद : इसका अर्थ है असावधानी या आलस्य। जीवन में 
अनुशासन लाने के लिए सदा सावधान रहने की आवश्यकता है। साथ ही 
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उन बातो से दूर रहने की आवश्यकता है जो उसे उच्छुद्धल, अनुशासन- 
हीन तथा आलसी बनाती है । उदाहरण के रूप मे मादक वस्तुओं का 
सेवन, मोहक, शब्द, रूप, रस, गन्ध और स्पर्श की ओर भ्कुकाव, स्त्री, 
भोजन आदि व्यर्थ की बातो मे समय नप्न करना इत्यादि । 

४ कषाय : मानसिक आवेगो से अभिभूत होना । मनुष्य को श्ान्त, 
नम्र, सरल तथा सन्‍्तोषी होना चाहिए। इसके लिए क्रोघ, मान, माया 
और लोभ को जीतने की आवश्यकता है। ये ही चार कषाय माने जाते 
है । मानव इन पर ज॑से-जंसे विजय प्राप्त करता है, ऊचा उठता जाता 
है । पूर्ण विजय होने पर परम-मानव या परमात्मा बन जाता है | 

< योग इसका बर्थ है मन, वचन और शरीर की चचलता । इसे 
दूर करने के दो रूप है। पहला रूप है श्रशुभ या बुरी प्रद्धत्तियो को छोड 
कर उन्हे शुभ या अच्छी प्रद्धत्तियों मे लगाना । मन मे दूसरो की बुराई 
के स्थान पर भलाई सोचता । कटु तथा हानिकारक वचन छोड कर 
मधुर तथा हितकारी वचन बोलना । शरीर द्वारा दूसरे को कप्न या हानि 
पहुचाने के स्थान पर सुख पहुचाना । दूसरा रूप है इन प्रद्टधत्तियों को 
रोकने का अभ्यास करना । जीवन को ऊचा उठाने के लिए यथा-शक्‍य 
दोनो का अभ्यास करता चाहिए । 

मानवता का लक्ष्य निश्चित कर लेने पर हमारे सामने यह प्रश्न 
आता है कि उसकी प्राप्ति का क्या उपाय है ? मानव चिरतन काल से 
उसकी खोज मे लगा है और सघणष॑ भी कर रहा है । इस सघर्प में उसने 
बहुत-कुछ प्राप्त किया और खोजा भी । नये-नये अनुभवों के आधार पर 
सत्य की खोज की और पथश्रष्ट भी हुआ । 

सर्वप्रथम हमारे सामने ब्रंदिक मानव का चित्र आता है । उसके दो 
रूप है। प्रथम रूप ऋग्वेद या मन्त्रकाल मे मिलता है । उसने जीवन की 
समस्याएं सुलझाने के लिए जंगल काट डाले, वन्य पशुओं को मार 

भगाया, वर्षा तथा सर्दी से बचने के लिए मोपडिया वनाई । भोजन 
प्राप्त करने के लिए खेती प्रारम्भ की, फिर भी प्रकृति पर पूरा नियन्त्रण 
नही हुआ | अतिदृष्टि, अनाहृष्ठनि दावानल, वन्य तथा विषैले प्राणी और 
मानवीय शचन्रु भय का कारण बने रहे । जब उसने देखा कि उत परः 
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विजय प्राप्तकरने के लिए निजी गक्त पर्याप्त नही है तो अतीन्द्रिय 
शक्तियों की कल्पना की । यही से देवतावाद का प्रारम्भ हुआ और मनुष्य 
अपने को किसी अतीन्द्रिय शक्ति के सामने निर्वल मानने लगा। 
जीवन की आवश्यकताए पूर्ण करने के लिए उसके सामने प्रार्थना करने 
लगा, उसे प्रप्नन्न करने के लिए गिडगिडाने और पूजा-पाठ क्ररने लगा । 
उसने समझका कि विविध प्रकार के भय उसी अतीन्द्रिय शक्ति का 
'फल है | उसे सतुष्ट एवं ज्ञान्त करने के लिए मनौतिया करने लगा | 

क्रमश , एक ऐसा वर्ग खडा हो गया, जो अपने को उन शक्तियों का 
प्रतिनिधि वताने लगा | उसने दावा किया कि वह उन रहस्यो को जानता 
है, जिनसे वह शक्तिया प्रसन्‍त होती है । राज्य, सतान, आरोग्य, घन 
या अन्य किसी बात की आकाक्षा हो, किसी सकट से दूर होना हो, प्रत्येक 
बात उनकी क्षपा से प्राप्त हो सकती है और कृपा प्राप्त करने का उपाय 
हमारे पास है। इस प्रकार बौद्धिक दृष्नि से एक मानव दूसरे मानव पर 
हावी हो गया, यह चित्र यजुर्वेद या ब्राह्मणो मे मिलता है। 

धीरे-धीरे मानव ने कर्म की महत्ता को समझा । उसने यह अनुभव 
किया कि कर्म ही भविष्य का निर्माता है । अतीन्द्रिय शक्तिया उसी के 
अनुसार फल देती है । इस प्रकार उनकी दासता से तो मुक्ति प्राप्त की, 
'किस्तु यह निर्णय न कर सका कि भला कर्म कौन-सा है और बुरा कौन- 
सा | इसका निर्णय वर्ग-विशेप के हाथ मे रहा और बौद्धिक पराधीनता 
चलती रही । 

सहयोग द्वारा समस्यथाओ का समाधान करने के लिए समाज की 
रचना हुई और उसीका जारीरिक एवं मानसिक योग्यता की दृष्टि से 
विभाजन किया गया । बुद्धिजीवी, णक््त्रजीवी, कृषि-गोपालन-जीवी 
तथा सेवा-जीवी के रूप मे चार वर्ग बनाये गए, किन्तु यही विभाजन 
बर्ण-वब्यवस्था का रूप लेकर विपमता का पोषण करने लगा । एक वर्ग 
ने दूसरे वर्ग को मानवोीचित अधिकारों से वचित्र कर दिया । 

इस प्रकार मानत्र दो तत्त्वो से दव गया । एक ओर वह कर्म-कराण्ड 
था, जो समक ने आने पर भी उसकी बुद्धि पर लादा जा रहा था। 
प्रत्येक निर्णय के शिए वेद को रावोच्चि सत्ता मानव लिया गया और उससे 
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अतिकूल सोचनेवाले को दण्डित किया जाने लगा । इतना ही नहीं, वेदों 
की व्याख्या भी वर्ग-विशेष के हाथ मे आ गई और सर्वसाधारण को इस 
विपय मे बोलने का अधिकार नही रहा । दूसरी ओर शूद्गवर्ण तथा- 
कथित उच्चवर्ण की भोग-सामग्री बन गया । उसका एकमात्र धर्म या 
'उच्चवर्ण की सेवा और उसके द्वारा उच्छिष्ट भोजन एवं वस्त्र पर निर्वाह । 
इसकी प्रतिक्रिया के रूप मे एक ओर उपनिषदों की रचना हुई, 
जहा ब्राह्मणेतर वर्ग ब्राह्मणो का गुरु वन गया । यज्ञसस्था और वर्ण- 
व्यवस्था को महत्त्वहीन बता कर सर्वंसाघा रण का ध्याव उस उच्च लक्ष्य 
की ओर आक्ृष्ट किया गया, जहा सब एक है, किसी प्रकार का भेद 
नही है । 
किन्तु अभेद का यह उपदेश वन में रहनेवाले कुछ साधनों के 
चिन्तन तक सीमित रह गया, सामाजिक जीवन में नहीं उतर सका । 
वहा कर्म-काण्ड और वर्ण-भेद का प्रभुत्व बना रहा । वुद्धिजीवी-वर्गं ने 
जीवन को दो लक्ष्यों मे विभक्‍त कर दिया । समता या एकता का लक्ष्य 
उच्च होने पर भी उन लोगो के लिए सीमित हो गया, जिनकी भौतिक 
आकाक्षाए शानन्‍्त हो चुकी है। उनके लिए सामाजिक जीवन की आवश्यकता 
न रही । दूसरी ओर सामाजिक जीवन मे, जहा महत्त्वाकाक्षाएं बनी हुई 
है, यज्ञ या क्म-काण्ड की प्रधानता रही । मरने के बाद भी वहा स्वर्ग- 
आप्ति का प्रतिपादन किया गया, जहा चिर-यौवत, अप्सराए और सभी 
प्रकार के भोग प्राप्त होते है । 
जैन और बौद्ध धर्म ने वौद्धिक दासता और वर्ण-वैषम्प दोनो पर 
सीधा आक्रमण किया । उन्होने वेद की सर्वोच्च सत्ता का विरोध 
किया, यज्ञ मे होनेवाली हिसा को भी पाप बताया श्रौर मवुष्य और 
मनुष्य के वीच किये जानेवाले जन्म-कृत भेद को समाप्त कर दिया। 
उन्होने भी कर्म-व्यवस्था को स्वीकार किया, किन्तु यहा कर्म का अर्थ 
वेद की आज्ञा नही रहा । घुभ और अशुभ कर्म का निर्णय नेतिकता या 
समता के आधार पर किया गया। इसका अर्थ है, जो व्यवहार तुम 
अपने लिए वुरा समभते हो उसे दूसरे के लिए भी बुरा समझो | यदि 
कोई तुम्हे मारता है, गाली देता है, कुछ बोलकर घोखा देता है, तुम्हारी 
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वस्तु चुराता है या अधिक सग्रह करता है तो तुम्हे वुरा लगता है। इसी 
प्रकार यदि ऐसा व्यवहार तुम करोगे तो दूसरे को बुरा लग्रेगा। यह 
धामिक लोकतन्‍्त्र की ओर पहला कदम था, जहा मनुष्य ने बौद्धिक 
गुलामी को चुनौती दी और भले-बुरे का निर्णय अपने हाथ मे ले लिया। 
दूसरा कदम सामाजिक विषमता हटाने के रूप मे हुआ । उसमे 
उन्होने वताया कि जन्म से न कोई ब्राह्मण होता है न शूद्र, न बडा, न 
छोटा । व्यवित अपने गुणो के कारण ऊचा उठता है, गिरना या ऊपर 
उठना, स्वय उसके हाथ में है, कोई सामाजिक मर्यादा या अतीन्द्रिय 
शक्ति उसे उच्च या नीच नही वना सकती । 
तीसरा कदम देवताओ की गुलामी से छुटकारा है। मनुष्य अपने 
पुरुषार्थ को सर्वोपरि मानने लगा । अपने भविष्य का निर्माता स्वयं बन 
गया ! महावीर ने कहा--पुरुपो, तुम्ही अपने मित्र हो । उसे बाहर 
क्यो खोज रहे हो । तुम स्वय अपने उद्धारक हो । जो व्यक्ति सदाचारी 
है, वह देवताओ की गुलामी नही करता, प्रत्युत देवता उसके चरणों मे 
आकर गिरते है । इस प्रकार हम देखते है कि ई० पू० छठी जताब्दी मे 
घामिक लोकतनन्‍्त्र का रूप हमारे सामने आ चुका था, जहा मनुष्य 
सर्वोवरि था और वह अपने भाग्य कां स्वय निर्माता था। परस्पर 
सहयोग द्वारा विकास करने के लिए धर्म-सघो की स्थापना की गई, 
जहा नियन्त्रण की अपेक्षा मार्ग-दर्शन को विशेष महत्त्त दिया जाता था। 
इन सघो का प्रभाव राजनीति और समाज पर भी पडा । वेशाली 
गणतन्त्र वी स्थापना इसी का प्रभाव है । 
महाबीर और बुद्ध के पदचात अढाई हजार वर्ष का धामिक 
इतिहास दोतो विचारों को लिये हुए है । एक ओर वे परम्पराए है, जहा 
अतीन्द्रिय सत्ता सर्वश्रेप्ठ है और मानव उसके हाथ की कठपुतली है | 
दूसरी ओर वे है, जो मानव को ही ईश्वर या परमात्मा मानती हैं । 
जो विचारबा राए मानव को सर्वश्रेष्ठ मानकर खडी हुई, उनमे भी 
बहुत-से दूसरे तत्त्व मिल गए । उदाहरण के रूप मे, वौद्धो की महायान 
परम्परा को उपस्थित किया जा सकता है। पाचसी वर्षो तक बुद्ध एक 
मानव थे । उन्होंने अपने-आप में मानवीय गुणों का विकास किया 
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और उन्ही के विकास का दूसरो को उपदेश दिया । मानव-दबुद्धि पर 
कोई बात अपनी ओर से लादने की कोशिश नही की | उनका सन्देश 
था कि प्रत्येक व्यक्ति को अपना दीपक स्वय बनना चाहिए । अपने द्वारा 
प्रतिपादित जीवन-पद्धति के लिए भी उनका आह्वान था कि आओ और 
परीक्षा करो । भिक्षुओ से उन्होने कहा--हे भिक्षुओ, मेरे वचन को भी 
परीक्षा करके ग्रहण करना, मेरे प्रति आदर-बुद्धि के कारण नही । 

धीरे-धीरे सावना के स्थान पर विचार का लक्ष्य बढता गया । बुद्ध 
मानव के स्थान पर अतिमानव हो गए । उनके जीवन के साथ अनेक 
प्रकार के चमत्कार और अतिमानवीय शक्तिया जोड दी गईं । उन्हें 
उद्धारक मान लिया गया और भक्ति पर वल दिया जाने लगा | प्रारभ 
में उपासना का लक्ष्य था, उन्हे आदर्श मानना और उन्होने अपने उप- 
देशो तथा जीवन द्वारा जिस मार्ग का उपदेश दिया था, उस पर चलकर 
जीवन का विकास करना , अब उसका लक्ष्य होगया उनकी कृपा प्राप्त 
करना । 

जैन-धर्म मे उतना परिवर्तन नहीं आया, फिर भी महावीर तथा 
अन्य तीथंड्भधूरों को अतिमानव का रूप तो मिल ही गया । उनके जीवन 
के साथ अनेक प्रकार के अतिशय जोड दिये गए । साथ ही यह माना 
गया कि अपने पुरुषार्थ द्वारा प्रत्येक व्यक्ति उस अवस्था को प्राप्त कर 
सकता है । उनके अनेक प्रकार के स्तोत्र रचे गए, जिनके पाठ द्वारा धन, 
सतान, रोग-निवारण आदि कामनाओ का पूर्ण होना माना जाने लगा । 
बौद्ध और जैन-दर्शन ने सैद्धान्तिक दृष्ठि से जीवात्मा को ही परमात्मा 
माता, किन्तु व्यवहार मे दूसरे तत्त्तो का भी सम्मिश्रण हो गया । 


मानवता की भूमिकाएं 


मानव-वश-विज्ञान ने मनुप्य का विभाजन सुखाकृति के आधार पर 
किया है । किसी का मुख चौडा होता है, किसी का लवा और किसी 
का गोल । इसी आधार पर चरित्र और स्वभाव का वर्गीकरण भी किया 
जाता है। 

मनो विज्ञान ने व्यक्तियों का विभाजन तीन कोटियो मे किया है--- 
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१ बुद्धिवादी, २ सवेदनशील तथा ३ स्वेच्छाचारी । 

प्रत्येक के पुन अनेक प्रकार है--सकोच्ील, ऋरषी, प्रतिक्रियाशील 
अड़ियल, दुरबल, अस्थिरचित्त, अशान्त, विचारशील, सयत, सदाचारी । 

वुद्धिवादियों मे भी अनेक वर्ग हैं--. 

१ डदार : भिन्‍न विचारों के प्रति सहानुभूति रखनेवाला, जो 
विविध ज्रोतो से ज्ञान प्राप्त करके अपनी घारणाओ को बनाता है। 
अपने मत का आग्रह नही करता । 

२ अनुदार जो अनेक विपयो पर ध्यान देना पसन्द नही करता, 
अपनी वात को अच्छी तरह जानता है और उस पर हृढ रहता है ! 

बुद्धि अधिकतर विश्लेषण और सुक्ष्मता की ओर बढती है, समन्वय 
या विस्तार की ओर नही । इसी प्रकार एक ओर ताकिक हैं जो प्रत्येक 
तकंसगत बात को स्वीकार करने के लिए तैयार रहते है । साथ ही वह 
यह भी मानते हे कि ऐसी कोई वात नही है, जो उनकी बुद्धि से परे 
हो । दूसरी ओर वह श्रद्धालु है, जो जमी हुई घारणा को वदलना पसद 
नहीं करते । अधिकतर महापुरुष इसी वर्ग मे आते है । वुद्धिवादी और 
सवेदनशील के मिश्रण से भी अनेक प्रकार बनते है। वुद्धिवादी भावुक, 
हृढ-निश्चयी तथा साहसी हो सकता है और हृदयहीन, अस्थिरचित्त तथा 
कायर भी हो सकता है। आध्यात्मिक सावना में लगे हुए भक्‍त, योगी 
तथा ज्ञानी एक भिन्‍न श्रेणी मे आते है । वर्गीकरण का एक और प्रकार 
है --- 
का सदठाचारी - सामाजिक आचार तथा लोक-व्यवहार का ध्यान रखने- 
वाला । 

रसिक या कलाग्रेमी : नृत्य, सगीत आदि कलाओ के उपासक और 
उनके लिए नैतिकता को गौण समभनेवाले । 

धर्माव्मा: सासारिक स्वार्थों से विवत होकर ईश्वर या आत्मा के 
चिन्तन में लीन रहनेवाले । 

इन तीनो के सम्मिश्रण से अनेक नये प्रकार बन जाते है । उस वर्गी- 
करण से पता चलता है कि मानव-स्वभाव में कितनी विविधता है | ऐसी 
स्थिति में मनोविज्ञान के आधार पर निर्मित किसी सिद्धान्त को अतिम 
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समभना ठीक नही है । 
मनोविज्ञान के आचाये जुग ने यह विभाजन दो दत्तियो में किया 
है । कुछ व्यक्तियो का कुकाव बाह्य वस्तुओो की ओर होता है भौर कुछ 
का अन्दर की ओर । फलस्वरूप कुछ लोभी होते है और कुछ सनन्‍्तोषी , 
'कुछ महत्त्वाकाक्षाओं को लेकर सघर्ष करते रहते है और कुछ अनायास 
प्राप्त हुई वस्तु से तृप्त होकर शाति-पूर्वक बेठता पसन्द करते हैं । 
फ्रायड ने मस्तिष्क के आधार पर मनुष्य को तीन श्रेणियों में 
'विभक्त किया -- 
१ साधारण (००79) 
२ विक्तः (/9707779) 
३ विशिष्द (5$प्र९7707779) 
इन तीनो के विकास के लिए अचेतन, पूर्वचेतन और चेतन मन की 
कल्पना की । उसका कथन है कि साधारण व्यक्तियों का विकास करने 
के लिए भावना या सस्कारो के रूप मे सुप्त अचेतन मन पर ध्यान देना 
चाहिए । जिन व्यवितयों का मस्तिष्क विकृृत है, अर्थात जो सर्वसाधा रण 
से भिन्‍न प्रकार के हैं, जिन्हे चोरी, डर्कती, हिसा, दुराचार आदि मे 
आनन्द आता है, उनके पिछले मनोभावों का अध्ययन करना आवश्यक 
है । जो व्यक्ति प्रतिभा-सम्पन्न, तेजस्वी तथा साहसी है, उनपर चेतन मन 
का असर होता है । किन्तु यह विभाजन भी सर्वत्र उपयोगी सिद्ध नहीं 
हुआ । 
कामसूत्र ने शरीर की बनावट के आधार पर व्यक्तित्व का विभा- 
'जन किया है। उसका मुख्य लक्ष्य स्त्री और पुरुष का परस्पर सम्बन्ध 
है । जीवन-व्यवहार के लिए व्यक्तित्व का विश्लेषण करते समय' 
साधारणतया शरीर-रचना की ओर ध्यान नही दिया जाता । वहा इच्छा, 
ज्ञान आदि आन्तरिक द्वत्तियो का ही विचार किया जाता है। साधारण- 
तया व्यक्तित्व का वर्गीकरण काम या इच्छा-शक्ति के आधार पर किया 
जाता है। इसके दो रूप है--१ राग और २ द्वेष । इन्ही को लेकर 
व्यक्तित्व के अनेक रूप बन जाते है । एक व्यक्ति अन्तर्मुख होता है और 
दूसरा बहिमृख | एक एकान्त को पसन्द करता है, दूसरा समाज को। 
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एक छिपा रहना चाहता है, दूसरा अपना प्रदर्णन चाहता है । एक अपने 
घृणा और प्रेव को अपने ही अन्दर लिये रहता है, दूसरा उनकी अधि- 
व्यक्ति करना चाहता है । 

स्वभाव में इस विविधता के लिए दर्शनकारो ने विभिन्‍न सिद्धान्त 
प्रस्तुत किये है। साख्य-दर्शन ने इसके लिए सत्त्व, रजस्‌ और तमस्‌ के 
रूप मे तीन गुण माने है। सत्त्व ज्ञान एवं प्रकाश रूप है। उसकी 
प्रधानता होने पर मनुष्य बुद्धिमान, विवेकी तथा विचारशील होता है, 
वह भावनाओ के आवेग मे नहीं बहता । दूसरो के प्रति उसका व्यवहार 
समतापूर्ण होता है। रजोगुण वाला व्यक्ति कामुक तथा अहकारी होता 
है। दूसरे के प्रति उसका व्यवहार राग या द्वेष को लिये रहता है। 
तमोग्रुणवाला आलसी तथा अज्ञानी होता है। उसके मन मे हीन भावना 
जमी रहती है । रजोगुण और तमोगुण-वाले व्यक्तियों मे लोकतस्त्रीय 
भावना नहीं पनपती | वह ज्यो-ज्यों सत्त्व की ओर बढते है, समता 
अर्थात लोकतनन्‍्त्रीय भावना का विकास होता चला जाता है । 

इन गुणो के प्रभाव के कारण प्रत्येक व्यक्ति का दूसरे के साथ 
व्यवहार भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार का होता है | उसे स्थूल रूप से दो श्रेणियो 
में विभक्त किया जा सकता है 

१ राग और हेप के उत्कट होने पर उसी प्रकार के दूसरे व्यक्ति 
के साथ किया जानेवाला व्यवहार । दूसरे व्यक्ति के उत्क्ृष्ठ, समाव या 
हीन होने पर यह व्यवहार भी वदतता रहता है । 
२ जिन व्यक्तियों मे राग या ह्वेप की मात्रा तीतन्र नहीं है, वह 


हि 


उसी श्रकार के व्यक्ति के साथ व्यवहार करते समय अपना ही दूसरा 
रूप प्रकट करते है । 

सत्त्व-प्रधान, स्वार्थहीन, निद्वत्ति-प्रिय तथा प्रेमी स्वभाव-वाला 
व्यक्ति अपने सहृण व्यक्तित के प्रति नीचे लिखे अनुसार व्यवहार करेगा 

१ (क) यदि वह दूसरे व्यक्तियो से वडा है और वे उसके प्रति 
नम्जता तथा भय की भावना लिये हुए हैं तो वह उदार रहेगा । 

(ख) यदि वह दूसरो के समाव है और वे _नम्जता एवं भय की 
भावना लिये हुए है, तो उसका व्यवहार मित्रतापूर्ण होगा । 
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(ग) यदि वह दूसरो से छोटा है, तो उसका व्यवहार नम्नतापूर्ण 
होगा । 

२ (क) यदि वह दूसरो से बडा है और वे कोधी, अज्ञावी या 
आलसी है तो उसका व्यवहार दयापूर्ण होगा । 

(ख) यदि दूसरे उसके समान है और वे क्रोधी, अज्ञानी या आलसी 

हैं तो उसका व्यवहार प्रेमपूर्ण होगा । 

(ग) यदि दूसरे उससे छोटे है और क्रोधी, अज्ञानी या आलसी है 

तो उसका व्यवहार सहानुभूतिपूर्ण होगा । 

३ (क) यदि वह दूसरो से वडा है और वे अहकारी है तो उसका 
व्यवहार नम्नतापूर्ण होगा । 

(ख) यदि वह दूसरों के समान है और वे अहकारी है तो उसका 
व्यवहार मित्रतापूर्ण होगा । 

(ग) यदि वह दूसरो से छोटा है और वे अहकारी है तो उसका 
व्यवहार दयापूर्ण होगा । 

तमस्‌-प्रधान, स्वार्थपूर्ण, प्रद्धत्तिप्रिय तथा घृणा-पूर्ण व्यवहार-वाला 
व्यक्ति अपने सहश व्यक्ति के प्रति नीचे लिखे अनुसार व्यवहार करेगा 

(क) यदि वह दूसरो से वडा है और वे प्रेम या भय की भावना 
लिये हुए हैं तो वह द्वेप-पूर्ण व्यवहार करेगा । 

(ख) यदि वह दूसरो के समान है और वे प्रेम या भय की भावना 
लिय्रे हुए हैं तो वह क्रोध-पूर्ण व्यवहार करेगा । 

(ग) यदि वह दूसरो से छोटा है और वे प्रेम या भय की भावना 
लिये हुए है वो वह भय (सदेह) पूर्ण व्यवहार करेगा । 

१ दूसरा वर्ग उन जीवो का है, जिनमे राग और द्वेप दोनो प्रकार 
के सस्कारो का सम्मिश्रण होता है। इनका भुकाव प्रद्धत्ति और निद्धत्ति 
दोनी ओर होता है । उनका अपनी श्रेणी के जीवो के साथ नीचे लिखा 
व्यवहार होता है 

(क) यदि वे दूसरो की अपेक्षा अपने को वडा अनुभव करते है 
और वह अविश्वास प्रकट कर रहा है, तो उनका व्यवहार गवंपूर्ण होगा 
और यदि वह भय प्रकट कर रहा है, तो घृणापूर्ण । 
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(ख) यदि वे अपने को दूसरे के समान समभते है तो उसके प्रेम 
की प्रतिक्रिया प्रेम के रूप मे होगी और क्रोध की क्रोध के रूप में । 

(ग) यदि वे दूसरे को अपने से बडा समभते है और उसका 
व्यवहार गवंपूर्ण है तो उसकी प्रतिक्रिया भय के रूप मे होगी, घृणा की 
प्रतिक्रिया घृणा के रूप मे होगी और अत्याचार की प्रतिशोध के रूप मे । 

उपरोक्त विश्लेपण विष्णु भागवत्‌ मे आया है । 

धर्म शास्त्रो ने मानसिक एवं सामाजिक तथ्यो को सामने रखकर 
विश्लेषण किया । मानसिक योग्यता के लिए सत्त्व, रजस और तमम 
तीन गुणो को सामने रखा । जो व्यक्ति, सत्त्व प्रधान थे, जिनकी वृद्धि 
निर्मल थी, उन्हे समाज की व्यवस्था का कार्य सौपा गया । जो रजोगुणी थे, 
जिनमे दक्ति की प्रधानता थी, उन्हे रक्षा का कार्य सौपा गया । जिनमें 
रजोगुण के साथ लोभ का सम्मिश्रण था, उन्हे समाज के भरण-पोषण 
का कार्य सौपा गया और तमोगुणी व्यक्तियो को सेवा का । इसी आधार 
पर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य तथा शूद्ध वर्गों की रचना हुई । किन्तु धीरे-घीरे 
इसने सामाजिक विपमता का रूप ले लिया । ग्रुणो के स्थान पर जन्म 
को महत्त्व दिया जाने लगा। लोकततन्त्र गुणो के आधार पर कार्य-विभाजन 
को बुरा नही मानता | प्रत्युत उसे राष्ट्र संचालन के लिए आवश्यक 
समभता है, किन्तु उसका आधार जन्म या जाति नहीं होना चाहिए, 
साथ ही परस्पर घृणा की भावना भी नही रहनी चाहिए । ग्रुणो को 

छोडकर जाति को महत्त्व देने का अर्थ है जाति की उपेक्षा । 

श्रीमद्भागवत मे मोक्ष-प्राप्ति के लिए भी मानव स्वभाव के अनुमार 
भिन्‍न-भिन्‍न रूपों का प्रतिपादन किया गया है। वहा कहा गया है कि 
एक ही तत्त्व का सत्त्व गुणवाले ज्ञानी ब्रह्म के रूप मे उपासना करते हैं, 
रजोगुणवाले कर्म-प्रवान व्यक्ति परमात्मा के रूप मे और तमोग्रुणवाले 
भक्त भगवान के रूप मे । वहा भी मुख्य दृष्टि स्वाभाविक योग्यता की 
है, ऊच-नीच की नहीं । 

चरक ने वुद्धि और शरीर के आधार पर भनुप्य के अनेक प्रकार 
बताये हैं और इस आवार पर चिकित्सा-विज्ञान का प्रतिपादन किया हैं । 
उसका वर्गीकरण मानव-प्रकृति में महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है । उसका 
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कथन है कि मानव का अध्ययन केवल शरीर के आधार पर नहीं हो 
सकता । मन और आत्मा को जानना भी आवश्यक है, उन्हे जाने बिना 
चिकित्सक अपने कार्य मे सफल नही हो सकता । उसने जीवन की समस्त 
श्रेणियों को ध्यान से रखकर अपनी रूप-रेखा बनाई है। भारतीय 
चिकित्सा शास्त्र का मत है कि मानव का स्वस्थ रूप वात, पित्त और 
कफ की साम्यावस्था है। रोग का अर्थ है, इनमे किसी प्रकार की विष- 
मता । सस्क्ृत मे रोग को विकार कहा जाता है | इसका अर्थ है मनुष्य 
का अपने स्वभाव को छोड कर किसी अन्य रूप में परिणत होना। 
स्वास्थ्य-लाभ का अर्थ है पुन अपने स्वरूप मे आना । चरक में चिकित्सा 
के लिए भी मानसिक तथा शारीरिक स्वास्थ्य आवश्यक माना गया है । 
जो चिकित्सक ईर्ष्या, लोभ आदि मानसिक विकारों से घिरा हुआ है वह 
आरोग्य प्रदान नही कर सकता । 

हमारी बुद्धि तीन गुणो से बनी है, सत्त्व, रज और तम । इनकी 
न्यूनाधिकता के कारण व्यक्तियों के स्वभाव में भी अन्तर हो जाता है । 
जिस व्यक्ति में सत्त्व की प्रधानता होती है, वह उदार, सत्य-निष्ठ तथा 
दूसरो का भला चाहनेवाला होता है। चरक के छब्दों मे वह कल्याणाश 
विशिष्ठ होता है। जिस व्यक्ति मे रजोगुण की प्रधानता होती है वह 
राग, ह्ेष से अभिभूत रहता है, उसे रोषाशविश्विष्ठ कहा जाता है। तमो- 
गुण की प्रधानता होने पर व्यक्ति अज्ञान तथा आलस्य से अभिभूत रहता 
है, उसे मोहाश-विशिष्ठ कहा जाता है। चरक के वर्गीकरण मे उपरोकत 
भेदो के साथ वश तथा माता-पिता को भी महत्त्व दिया गया है। ग्रुणो 
का प्रभाव शरीर पर पडता है और शरीर का ग्रुणो पर, उनकी न्यूना- 
घिकता तथा जन्म-गत सस्कारो के आधार पर मनुष्य के असख्य भेद हो 
जाते है । 


चरक का वर्गीकरण 


(क) नीचे लिखे वर्गों मे सत्त्व की प्र धानता होती है, उनके नाम 
देवो तथा गन्धर्वों के नाम पर रखे गए है : 


३ ब्रह्म-लत्त वुद्धिमान और सदाचारी होता है। विज्ञान, दर्शन 
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तथा धर्म की ओर रुचि रखता है। कषाय तथा पाशिवक द्वत्तियो से 
अभिभूत नही होता । सत्य-निष्ठ, सयमी और निष्पक्ष होता है । 

२ श्रार्य-सच्व सुक्ष्म-दर्शी, अ्भावशाली, प्रकृति के रहस्यों का 
नाता, धर्म-निष्ठ, अतिथि-प्रिय तथा सयमी होता है। कषाय तथा 
पाश्विक द्वत्तियो से अभिभूत नही होता । 

३ पऐन्द्र-सत्त्व : पराक्रमी, बलवान, परिश्रमी, दूरदर्शी, आकर्षक, 
मधुरभाषी तथा धर्म, अर्थ और काम तीनो के साधन में लगा रहता है । 

४ याम्य-सत्त्व : व्यावहारिक, शीघ्र-बुद्धि, पक्‍की लग्नवाला, 
विघ्न-वाधाओ से अनभिभूत तथा तीत्र स्मरण-गफक्तिवाला पाश्विक 
वेगो तथा दृत्तियो से अभिभूत नही होता । 

£ वारुण सच्त्च  शान्‍्त, साहसी, शुद्धिप्रिय, जल-क्रीडा में रुचि 
रखनेवाला, कष्लो से न घवरानेवाला, कोध तथा प्रतिशोध मे विचार-शील 
और दूसरो का सहायक है । 

६. कौबेर-सत्त्व . पारिवारिक, धामिक तथा व्यावहारिक कत्तंव्यो का 
पालन करनेवाला । गर्ब तथा हर्ष की अभिव्यक्ति के लिए पात्रापात्र के 
विवेक से रहित | अपने अनुयायियों पर उनकी योग्यता के अ्रचुसार कृपा 
या दण्ड-प्रयोग करता रहता है । 

७ गान्धर्व-प्त््व : कला-प्रेमी, चृत्य, गीत, कथानक, इतिहास तथा 
पुराण मे रुचि रखनेवाला । परुप्प, इत्र, घूप आदि सुग्रन्बित पदार्थों को 
पसन्द करनेवाला, रसिक तथा स्त्री-प्रेमी है । 

(ख) नीचे लिखे वर्गों मे रजोगुण की प्रधानता होती है, उनके नाम 
असुरो तथा हिसक पश्चुओं के आधार पर रखे गए है 

4 असुर-सत््व . पहलवान थर्थात आरीरिक बलवाने, भयानक, 
पेटू, अहकारी तथा घन-लोलूप । 

२ राज़्स-सत््व : कोघी स्वभाववाले, हिसक, ऋूर, भासाहारी, 
ईरप्यालु, कठोर और आलमसी है । 


३ पशाच-सत्त्व ; निर्लेज्ल, मलिन, कायर, डरावने तथा इच्द्रिय- द 


लोलुप । 
४, सार्प-सत्य : साथारणतया कायर, किन्तु क्रोध भाने पर साहसी, 
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डूसरो की सलाह देने में पटु, कठोर स्वभाववाले तथा इन्द्रियासक्त । 

2. प्रेत्य-सत्व भोजन-प्रिय, स्वभाव, आचार एवं दूसरे के साथ 
व्यवहार में मलिन, ईर्ष्यालु, असहिष्णु, विवेकहीन, लोभी तथा 
आलसी । 

६ शाकुन-सच्च . इन्द्रियासक्त, पेटू, चचल, निर्दंय तथा अपव्ययी । 

(ग) नीचे लिखे वर्गों मे तम की प्रवलता होती है। उनके नाम 
छोटे-प्राणियो तथा इक्षों के आधार पर रखे गए हैं 

१ पाशव-सत््व गन्दे, नीच, भोजन, पान तथा इन्द्रिय-विपयो में 
आसकत, निद्रालु और घृणा स्वभाववाले । 

२ मात्ध्य-सर्च कायर, मूखे, पेट, अस्थिर, क्रोव एवं काम के 
बवशीभूत तथा यात्रा एव स्नान मे अधिक रुचिवाले । 

३ वानस्पत्य-सच्च हक्षो के समान अपना जीवन व्यतीत करने- 
चाले, अकर्मण्य, भोजन-प्रिय तथा स्वंथा बुद्धिहीन । 

गीता में निर्भयता, हृदयशुद्धि आदि गुणो को देवी सपत्त बताया 
गया है | इनके विपरीत क्रोध, अहकार, यम, लोभ आदि को आसुरी 

सपद । इन सपत्तियों के आधार पर मनुष्य की दो श्रेणिया हो गई है । 
गीता में सात्त्विक, राजम और तामस श्रद्धा के आधार पर भी मनुष्य 
का वर्गीकरण किया गया है | वहा कहा गया है 

यो यच्छूद्धा स एवं स. । 

अर्थात मनुष्य की जैसी श्रद्धा होती है, उसी आधार पर उसे भला 
या बुरा कहा जा सकता है । जो भलाई से विश्वास रखता है वह भला 
है और जो चुराई द्वारा अपना स्वार्थ सिद्ध करना चाहता है वह बुरा 

है | तीन गुणो के अनुसार श्रद्धा के भी तीन प्रकार है---तामस, राजस 
श्र सात्त्विक । 

जैन धर्म मे विचारों की दृष्टि से मनुष्य का विभाजन छह लेश्याओ 
'में किया गया है। जो व्यक्ति अत्यन्त क्र विचारोवाला होता है, उसमे 

कृष्ण-लेश्या मानी जाती है। उससे अपेक्षाकृत न्‍्यून ऋरतावाली नील- 
लेश्या है। इसी प्रकार उत्तरोत्तर बुद्ध होते हुए ऋ्रश कापोत, पीत, 
'पक्म और शुक्ल लेश्याए है। रगो की यह तरतमता उत्तरोत्तर शुद्धि की 
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ओर ले जाती है । दूसरे शब्दों मे व्यक्ति विपमता से समता की श्रोर 
अग्रसर होता है । इसके लिए आम के पेड और छह व्यक्तियों का रूपक 
दिया जाता है। छह व्यक्ति कही जा रहे थे । मार्ग मे उन्होंने आम का 
पेड देखा । सभी की इच्छा खाने की हुई । कृष्ण-लेश्यावाले ने कहा-- 
“आश्रो, पेड को काट डाले । सभी फल नीचे झ्रा जायगे ।” नील लेदया- 
वाले ने ऊपर से वडी-बडी डालियो को तोडने के लिए कहा । कापोत 
लेश्यावाले ने छोटी डालियो को, पीत लेश्यावाले ने हक्ष को हिलाकर. 
फल गिराने के लिए कहा, पद्म लेश्यावाले ने पके-पके फलों को तोडने 
के लिए और शुक्ल लेश्यावाले ने अपने-आप नीचे गिरे हुए पके फलो को' 
खाने का प्रस्ताव रखा । 

मानसिक वेगो की दृष्टि से जैन-धर्म में पाच श्रेणिया बताई 
गई है 

३ सिथ्यात्वी वह व्यक्ति जिस मे क्रोष, मान, माया तथा लोभ 
की उत्कट मात्रा होती है । वह विश्वास तथा चरित्र दोनो दृष्टियों से 
हीन है । जो व्यक्ति इस अवस्था को पार कर लेता है, उसे सम्यग्हष्टि 
कहा जाता है | साधारणतया यह माना जाता है कि जो व्यक्ति अपनी 
देषभावना को एक वर्ष से अधिक समय तक टिकाए रखता है, वह 
भिथ्यात्वी है । 

२ श्रविरत-सम्यग्दप्टि , इसका अर्थ है, वह व्यक्ति जिसकी हृष्टि 
तो ठीक है, लेकिन आचार-शुद्धि की ओर प्रदत्त नहीं हुआ । 

३. श्रावक : वह व्यक्ति जो ज्नतों को आशिक रूप से स्वीकार 
करता है । उसके लिए कपायो की काल-मर्यादा चार महीने है, अर्थात 
जो व्यक्ति हेप-भावना चार महीने से अधिक टिकाए रखता है, उसे 
अपने-आपको श्रावक कहने का अधिकार नही है । 

४ साधु : वह व्यक्ति जो अहिंसा आदि ब्रतो को पूर्णतया अपनाता 
है । इसकी काल-मर्यादा पन्द्रह दिन की है । यहा क्रोध आदि की उपमा 
पानी में खिंची लकीर से की जाती है | जिस प्रकार वह खीचने के साथ 
ही मिटती चली जाती है, उसी प्रकार साधु की द्वेप-भावना या क्रोध 
उत्पन्न होते ही घानन्‍्त हो जाता है । 
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४ केवली * यह अवस्था परम मानव की है, जहा मनोवेग पूर्णतया 
शात हो जाते है । 

जैन-दर्शन मे अन्य विभाजन वहिरात्मा, अन्तरात्मा और परमात्मा 
के रूप में किया गया है। प्रथम अर्थात मिथ्यात्व की अवस्था बहिरात्मा 
है, जहा हमारा भुकाव बाह्य जगत की ओर रहता है । बीच की तीन 
अवस्थाए अन्तरात्मा की है, जहा साधक उत्तरोत्तर निजी रूप की ओर 
झ्ुकता चला जाता है। उस रूप की पूर्ण अभिव्यक्ति होने पर परमात्म- 
अवस्था प्राप्त होती है । इन अवस्थाओ का विस्तार चौदह गुण-स्थान 
है, जो बहिरात्मा से परमात्मावस्था पर पहुचने की विविध श्रेणिया है । 

इन भूमिकाओ को नीचे लिखी चार श्रेणियों में विभक्त किया जा 
सकता है-- 

१ लक्ष्य-शुद्धि इस भूमिका को सम्यग्टृष्टि या सम्यग्दर्शन कहा 
जाता है । इसका अर्थ है जीवन मे विषमता लानेवाले समस्त तत्त्वों से 
मुख मोडकर समता को सर्वोच्च लक्ष्य मानना । इसके तीन अग है, 
(क) लक्ष्य, (ख़) पथ-प्रदशंक तथा (ग) पथ। लक्ष्य के रूप में 
वह अवस्था है, जहा समस्त विषमताए मिट जाती है और व्यक्तित्व का 
पूर्ण विकास हो जाता है । उस अवस्था पर पहुचे हुए महामानवों को 
जैन-धर्म मे देव या भगवान कहा गया है। पथ-प्रदर्शक वह साधक हैं, 
जो विषमता के आम्यन्तर तथा बाह्य समस्त कार्यों से मुह मोडकर 
एकमात्र समता की साधना में लगे हुए है | वे समता के पथ पर स्वय 
चलते हैं और अपने जीवन एवं उपदेशो द्वारा दूसरों का मार्ग-दर्शन 
करते है, इन्हे साधु कहा जाता है । उनके लिए पारिभाषिक्र जब्द है 
'निगम्नेथ/ | इसका अर्थ है, जिसने विषमता की सब गाठो को खोल दिया 
है। तीसरा अग वह पथ है, जिस पर चलकर अनेक व्यक्तियो ने पूर्ण 
क्षमता प्राप्त की | इन तीनो पर विश्वास मानवता की पहली 
भूमिका है । 

२ व्यवहार-शुद्धि दूसरी भूमिका व्यवहार-शुद्धि है। इसका अर्थ है 
परस्पर व्यवहार मे नेत्तिकता और समता की उपासना | इसके मुख्य दो 
प्रकार हैं । ऐसा व्यवहार न करना, जिससे दूसरे को कष्ठ पहुचे, इसे 
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अहिसा कहा जाता है । दूसरा रूप है, अपने जीवन को ऐसा बनाना, 
जिससे वह दूसरो के लिए ईर्ष्या तथा प्रलोभन का कारण न बने, इसी 
को अपरिग्रह कहा गया है । जैन-परिभाषा में यह श्रावक की भूमिका 
है, जहा वह एक ओर निरपराध को सताने का त्याग करता है, दूसरी 
ओर धन-सम्पत्ति की मर्यादा करता है। 

३ जीवन शुद्धि : तीसरी भूमिका में हिसात्मक सामाजिक व्यवहार 
को सर्वथा रोक दिया जाता है। साधक विषमता के भआन्तरिक कारणो 
पर विचार करता है और उन्हे दूर करने के लिए प्रयत्नशील होता है । 
यह भूमिका साधु की है । 

४, पूर्ण-श॒द्धि . यह 'महामानव” की भ्रूमिका है, जहा व्यक्ति राग, 
हेप आदि विपमता के समस्त कारणो पर विजय प्राप्त कर लेता है 
यही भूमिका जीवन का सर्वोच्च लक्ष्य है । 

भतृ हरि ने सामाजिक दृष्टि से मनुष्यो को चार कोटि मे बाटा है 

१ सत्पुरुष » वे लोग, जो स्वय हानि उठाकर भी दूसरे का हित- 
साधन करते है । इसे हम महामानव की भूमिका कह सकते है । 

२ सामान्य जन * वे जन, जो स्वार्थ को क्षति न पहुचाते हुए 
परहित-साधन करते हैं | वे मानव है । 

३. मानवराक्षुस : जो स्वार्थ के लिए दूसरे को हानि पहुचाते हैं । 
इन्हे नर पशु कहा जा सकता है । 

४ राक्नस पशु - जो बिना ही स्वार्थ के दूसरे को हानि पहुचाते है । 

भरत हरि ने चौथी कोटि के लिए कोई नाम नहीं दिया। ऐसे 
्यकितयो के लिए 'ते के न जानीमहे' कहकर छोड दिया है । 

उपर्युक्त चार कोटियो में से प्रथम दो परोपकार मे आती हैं और 
अतिम दो स्वार्थ या पर-पीडन में । दूसरे शब्दों मे पहली दो मानवता 
की है और अतिम दो पशुता की । इनके साथ एक कोटि और जोडी जा 
सकती है और वह उन लोगो की है, जो स्वय हानि उठाकर भी दूसरों 
को हानि पहुचाना चाहते है, उन्हे 'उन्मत्त राक्षस कहा जायगा। 

स्वार्थ एव परोपकार, तरतमता का निर्णय नीचे लिखे चार तत्त्वा 


से होता है 
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क्षेत्र की व्यापकता 
त्याग-ढत्ति 

उद्देश्य की पवित्रता 
परिणाम की मगलमयता 
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क्षेत्र की व्यापकता 

पर-हित का क्षेत्र जितना व्यापक होगा, परोपकार में उत्तनी ही 
उत्कृष्टता आती जायगी । जब वही क्षेत्र बढते-बढते अखिल विश्व तक 
पहुच जाता है तो परमार्थ बन जाता है। इसका प्रारम्भ कुटुम्ब से होता 
है, अर्थात व्यक्ति जब निजी सुख-दुख एवं इच्छाओं को भूलकर उन्हे 
अपने परिवार के सुख-दुख के साथ मिला देता है, परिवार के सुख में 
सुखी तथा उसके दुख मे दुखी होने लगता है, यह परोपकार की ओर 
पहला कदम है । मानव-शास्त्रियों का कथन है कि मनुष्य मे यदि इतनी 
भी परोपकार-हत्ति न होती तो वह कभी का नष्ट होगया होता । उसने 
यह पाठ जीवन एवं अस्तित्व के रक्षण के लिए सघर्ष करते हुए सीखा 
है । अत उसमे त्यागद्धत्ति के स्थान पर स्वार्थ की भावना ही अधिक है। 
मानव-शा स्त्रियों का यह मत अश्त ठीक होने पर भी सब जगह लागू 
नही होता । 

परिवार से आगे बढकर मनुष्य वश या कुल तक जाता है । पुरानी 
असमभ्य जातियो में अपने वश या कुल तक तो परस्पर परोपकार एव 
सहानुभूति की भावना रहती थी, परन्तु उस परिधि से बाहर उत्पीडन 
की । परिणामस्वरूप विभिन्न कुलो मे परस्पर युद्ध होते रहते थे और 
विजेताकुल विजित कुल को समाप्त कर देता था। इस प्रकार का 
परोपकार कुल-वर्म होने पर भी आव्यात्मिक-घर्म या पुण्य की कोटि में 
नही आता, क्योकि वह क्षेत्र की हृष्ठि से सकुचित तथा परिणाम की 
हृष्ठि से अमगल है । 

कुलों से आगे बढकर मनुष्य ने जाति, धर्म, राष्ट्र या ऐसी अन्य 
परिधियों तक परोपकारी और उनके बाहर स्वार्थी बनकर रहना सीखा । 
एक यहूदी यदि दूसरे यहुदी पर अत्याचार करता है, तो वह पाप है, 
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किन्तु उस परिधि के वाहर किसी को लूटना-मारना, स्त्रियों पर 
बलात्कार करना पाप नही है । ईसाई तथा मुसलमान-धर्मो ने सिद्धान्त 
रूप में विश्व-वधुत्व को आदर्श माना, किन्तु व्यवहा र मे अपने-अपने धर्म 
की परिधि से बाहर अत्याचार करने मे सकोच नही किया । आर्यो ने भी 
प्रारम्भ मे भारत के आदिवासियों के साथ ऐसा ही व्यवहार किया । 
भारत में धामिक परिधियो का प्रभाव अब भी विद्यमान है। राष्ट्रीय 
परिधियों का प्रभाव तो सारे विश्व को घेरे हुए है और वही विश्व में 
गुटवदी, परस्पर भय एवं युद्ध की विभीषिका का कारण वना हुआ है ! 
छेत्र की दृष्टि से परोपकार का सर्वोत्कृष्ट रूप विदव-मँत्री है। 
उपनिपदो ने समस्त चराचर-जगत का आधारभूत एक तत्त्व बताया और 
प्रत्येक व्यक्ति से कहा, “तू वही महान तत्त्व है ।” इस प्रकार साव॑ भौम 
एकता का सदेश दिया । वौद्ध एव जैन परम्परा ने उसी तत्त्व को विश्व- 
मैत्री के रूप मे उपस्थित किया । ईसा मसीह का जो संदेश गिरि- 
प्रवचन में मिलता है, वह भी इसी कोटि का है। बुद्ध, महावीर, ईसा- 
मसीह आदि कुछ विरल पुरुषो ने उस महान आदर्श को जीवन में उतार 
कर भी वताया है । 
इस प्रकार क्षेत्र जितना विकसित होगा, परोपकार उतना ही श्रेप्ठ 
तथा उदात्त होता जायगा । इसके विपरीत, स्वार्थ क्षेत्रविकास के साथ 
उत्तरोत्र अधिक ऋर होता जाता है। तेमू रलग, नादिरशाह,चगेजला आदि 
बहुत से आतताइयो ने व्यापक रूप से लूट-मार की और वे विश्व के 
लिए अमगल बन गए । व्यक्ति की पागविक छत्ति को जब धर्म का समथन 
मिल जाता है, तो वह और भी ऋर हो जाती है । धर्म-युद्ध के नाम से 
ससार में जो अत्याचार हुए है, वे इसका उदाहरण हूँ । भतृ हरि ने उन 
लोगो को निम्नतम कोटि में रखा है, जो विना स्वार्थ के पर-पीडन करते 
। यहा स्वार्थ का अभिप्राय जानने की आवश्यकता है। जहातक 
भौतिक आवश्यकताओं या साधारण आकाक्षाओं की पूर्ति का प्रश्न है, 
उन्हें रवार्थ कहा जा सकता है | किन्तु जब व्यक्ति की उद्दाम लिप्पा 
सब सीमाओ को पारकर अनर्गल वन जाती है, जब वह केवल अपना 
आतक जमाने, दूसरों पर प्रमुत्व स्थापित करने, दूसरों के न्यायोचित 
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अधिकार को छीनने के लिए अत्याचार करता है तो वह स्वार्थ की 
सीमा मे नही रहता और भरत हरि द्वारा प्रतिपादित चौथी कोटि में 
आता है । 
यहा एक प्रश्न होता है, मनुष्य जब धर्म या राष्ट्रीयता के नाम पर 
अत्याचार करता है तो उसे क्या कहा जायगा ? मध्यकाल में ईसाइयो 
और यहुदियो, हिन्दुओं और मुसलमानों में भयकर युद्ध हुए । मुसलमान 
आक्रामको ने विधर्मियो की हत्या को धर्म की सेवा समझा । साम्यवादी 
'पूजीवादियो को नष्ट करना अपना धर्म समझ रहे हैं। इसी प्रकार 
'पूजीवादी साम्यवाद को विश्व का सबसे बडा अभिशाप मानते है और 
उसे सभी उपायो द्वारा समाप्त करना अपना धर्म समभते है । हिटलर 
ने देशद्रोही कहकर लाखो यहूदियो को मार डाला । उन घटनाओ को 
कया कहा जायगा ? इसके उत्तर मे दो वातें है । पहली वात यह है कि 
इन घटनाओ को धर्म या राष्ट्र की सेवा मानना गलत है । 
इस प्रकार की हेषभावना और नर-सहार से विजेता तथा पराजित 
किसी का कल्याण नही होता । क्षणभमर के लिए एक की अहकारपूर्ति 
भले ही हो जाय, अन्त में दोनो को पश्चात्ताप होता है । महाभारत के 
युद्ध मे पाडवो की जीत हुई, कितु लाखो व्यक्ति मारे गए। ढृद्ध पिताओं 
के सहारे मिट गए, माताओं की गोद सूनी हो गई, स्त्रियो का सुहाग 
'पुछ गया और बहिनो के भाई नप्त हो गए । चारो ओर क्रदन तथा 
हाहाकार सुनाई देने लगा । युधिप्ठिर ने उस करुण हृदय को देखकर 
भगवान कृष्ण से कहा था, “जयोउजय जयाकार भगवन्‌ प्रतिभाति 
माम्‌” (हे भगवन, यह जीत भी मुझे हार दिखाई देती है ।) युधिष्ठिर 
के इन शब्दों मे प्रत्येक युद्ध तथा सघर्प के परिणाम का चित्र मिलता है, 
उससे कोई सुखी नही होता । सैकडो वर्षों की अजित सपत्ति भस्मसात 
हो जाती है | सामाजिक व्यवस्था टूट जाती है, दुराचार और क््रता 
फैलने लगती है ! अत युद्ध या हिंसा को किसी भी रूप में मगलमय 
नही कहा जा सकता । वह घर्म, राष्ट्रीयता या जाति किसी के नाम पर 
हो, उससे किसी वर्ग की सेवा नही होगी । 
दूसरी वात यह है कि वास्तव मे देखा जाय तो आज्रामक अपने 
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राक्षी अहकार और हिसाद्त्ति का ही पोषण करता है। खुल्लम- 
खुलला ऐसा करने मे कुछ सकोच होता है । अतरात्मा मे कुछ फ्रिकक 
होती है। धर्म या राष्ट्रीयता का आवरण प्रकाश की उस किरण को 
भी ढक देता है | परिणाम-स्वरूप ऐसा करने मे उन्हे किसी प्रकार का 
सकोच नही रहता । 

१६४७ की घटना है। विभाजन के कारण भारत में रक्‍्तपात हो 
रहा था | एक व्यक्ति ने फरसा तान रखा था, दूसरा नीचे पडा प्राणो 
की भीख माग रहा था । फरसा नीचे आया और गर्दन कट गई । 
आतताई भीषण अट्टृह्ठास के साथ चिल्लाया--“बोल महात्मा गाधी की 
जय !” उन्ही दिनो गांधीजी साम्प्रदायिक प्रेम स्थापित करने के लिए 
अनशन कर रहे थे | हम नहीं कह सकते कि वह हत्यारा वास्तव मे 
गाथीजी की जय वोल रहा था या उनका भक्त था। वह सच्चे अर्थों में 
धामिक भी नही था | किंतु उसने अपने सस्क्रारो के अनुसार धर्म और 
महात्मा गाथी की एक कल्पना कर रखी थी, जो उसकी अन्तरात्मा करा 
आवरण बनी हुई थी । परिणामस्वरूप, वह हिचकिचाहट समाप्त हो 
गई, जो निर्दोष पर शस्त्र उठाने मे हुआ करती है । उन दिनो विधर्मी 
स्त्रियों के साथ बलात्कार करना भी धर्म की सेवा समझा जा रहा 
था | मिथ्या कल्पना ने उच्छ खलता और पाण्विक वासनाओं की 
अनर्गल पूर्ति को धर्म का वाना पहना दिया । राष्ट्रीयता के नाम पर 
होनेवाले उनन्‍्माद भी इसी प्रकार के है। राष्ट्रीयता का वास्तविक लक्ष्य 
परस्पर सहयोग द्वारा जीवनविकास है । वाह्य आक्रमण का सामूहिक 
प्रतिरोध भी उसमे आजाता है, किन्तु उसका लक्ष्य दूसरे पर आक्रमण 
नहीं है । अनरीकी सेना ने हिरोशिमा तथा नागरासाकी के निर्दोष 
नागरिकों को भीषण बम गिराकर समाप्त कर दिया । कहा जाता है, 
जापान उसके पहले ही पराजय स्वीकार कर चुका था, किन्तु अमरीकी 
दैज्ञानिक अपने नवीन आविष्कार का प्रभाव देखना चाहते थे । पराजित 
राप्ट के प्राणो का उनकी दृष्टि में कोई मूल्य नही था। अत वही परीक्षण 
किया गया और क्षणभर मे लाखों निरीह प्रार्णोंकों स्वाह कर दिया 
गया | इसे न राष्ट्रीयता कहा जा सकता है और न विज्ञान की सेवा | 
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त्याग-वृत्ति 
परोपकार का दूसरा तत्त्व त्याग-इत्ति है। व्यक्ति मे अपने सुख 
तथा स्वार्थ को छोडने की भावना जितनी प्रबल होगी उतना ही परोप- 
कार उच्चकोटि का होगा । विभिन्‍न धर्मो में त्याग का उपदेश दिया 
गया है । साथ ही फल का प्रलोभन भी । इस जन्म मे दान देने से 
अगले जन्म में सकडो गुना घन प्राप्त होगा । इस जन्म में कामभोगों 
का त्याग करने से स्वर्ग मे अप्सरा मिलेगी | इस जन्म में मदिरापाव न 
करने से बहिश्त मिलेगा, जहा शराब की नदिया बह रही है। शकरा- 
चार्य ने इस प्रकार के त्याग को बणिक-छत्ति कहा है। वास्तव में वह 
एक तरह का सौदा है, जहा थोडी पूजी लगाकर अधिक पूजी प्राप्त 
करने की आशा की जाती है। वास्तविक फ्रोपकार में त्याग के लिए 
त्याग किया जाता है । वह अपने-आपमे सुख है । उससे सात्त्विक आनद 
की हृद्धि होती है । मनुष्य दूसरे के लिए परित्याग करते-करते जब 
उसकी चरम सीमा पर पहुच जाता है, तब उसका 'स्व” कुछ भी नही 
रहता, सबकुछ 'पर” हो जाता है। इसीको सूफी परम्परा मे 'खाक- 
परस्ती', वेदान्त मे 'ब्रह्मलय', बौद्धदर्शन मे 'शुन्यविजय” तथा जैन-दर्शन 
में 'मोहनाश' कहा गया है । 
इसके विपरीत, स्वार्थ-साघन की भावना जितनी उम्र होगी, स्वार्थ 
उतना ही निम्नकोटि का होता जायगा । इस उम्रता के कई मापदण्ड हैं । 
जो व्यक्ति सामाजिक, राजकीय तथा धामिक सभी प्रकार 
के प्रतिबधो को तोडकर स्वार्थ-साघन करता है, अर्थात जो सामाजिक 
हृष्ठलि से दुराचारी, राजकीय विधि के अनुसार अपराधी तथा घममंशास्त्र 
के अनुसार पापी है, वह निम्नतम स्तर पर है । बहुत-से व्यक्ति राज- 
कीय नियमो को तो नही तोडते, किन्तु सामाजिक एवं घा्मिक कतंव्यो 
का भग करते है । राजकीय कानून का समर्थन प्राप्त होने के कारण वे 
अपने को अपराधी नही मानते, फिर भी दुराचारी एवं पापी तो हैं ही । 
उदाहरण के रूप मे एक मजदूर पारिवारिक व्यवस्था के कारण किसी 
घनवान से थोडा-सा कर्ज ले लेता है, विवशताए बढती चली जाती है 
और वह कर्ज को चुकाने मे असमर्थ हो जाता है । ऋणदाता उसके घर 


प्र लोकतंत्र का लक्ष्य 


तथा आजीविकोपार्जन के साधनों को नीलाम कर देता है। मजदूर का 
परिवार भयकर सर्दी मे खुली सडक पर बेठने के लिए बाध्य हो जाता 
है, पेट भरने के लिए उसे या तो भीख मागनी पडती है या चोरी, 
व्यभिचार आदि कोई अनेतिक थधा अपनाना पडता है। फिर भी 
ऋणदाता अपने को दोषी नही मानता । प्रत्युत मन-ही-मन इस अहकार ' 
का अनुभव करता है कि मैंने उसके कष्ठ मे सहायता की है । 
दूसरी ओर, कुछ व्यक्ति अपराधी होने पर भी अत्याचार एवं पाप 
की दृष्लि से अपेक्षाकृत उच्च स्तर पर होते हैं। इसके लिए अनेक 
डाकुओ का उदाहरण दिया जा सकता है। वे लोग घनवानो को लूटकर 
गरीबों की सहायता किया करते थे | फ्रास तथा रूस में राज्य-क्रातिया 
इसी रूप में हुईं | मजदूरों ने सत्ता-प्राप्त वर्ग को समाप्त कर दिया। 
जबतक राजकीय सत्ता उनके हाथ भे नही आई तबतक बे अपराधी थे। 
सत्ता बदलने पर वे शासक वन गये, और कानून उनके हाथ में आगया। 
उस समय पुराने सत्ताधीश अपराधी बन गये । फ्रास में ऐसी घटनाएं 
भी हुई हैं, जहा मजदूरों का सहायक होने पर भी एक व्यक्ति को केवल 
राजघराने मे जन्म होने के कारण अपराधी मान लिया गया और फासी 
पर चढा दिया गया । इस प्रकार हम देखते है कि राजकीय नियम 
आचार के किसी शाश्वत सिद्धान्त पर आधारित नहीं होते । सत्ता-प्राप्त- 
वर्ग उन्हें अपनी इच्छानुसार बदलता रहता है, वे नैतिकता का मापदण्ड 
नही बन सकते । अनेक बार ऐसा भी होता है कि राजकीय नियमों का 
उललघन कर्त्तव्य की कोटि मे आ जाता है। भारत ने विदेशी राज्य 
का अन्त करने के लिए चिरकाल तक सघर्षप किया। अगरेजी सरकार 
द्वारा बनाये हुए कानून को तोडा। उन दिनो प्रत्येक भारतीय का यह 
धर्म माना गया । चरित्र की दृष्टि से राजकीय एव सामाजिक तरिधान 
की अपेक्षा धर्म का अधिक महत्त्व है। जो व्यक्ति धर्म के शाइवत्त नियमों 
का उल्लंघन करता है, वह निम्नतम कोटि पर है। किन्तु यहा यह 
समझ लेना चाहिए कि धामिक नियमों का अर्थ साम्प्रदायिक नियम 
नहीं है। साम्प्रदायिक लियमों का निर्माण मनुष्य अपने संगठन के लिए 
करता है और धामिक नियम शाइवत होते है । योगसूत्र में उन्हें देश, 
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काल एवं परिस्थिति की परिधि से मुक्त सा्वभौम कहा गया है । 
साम्प्रदायिक मर्यादाए मुख्य तथा सामाजिक नियमो की कोटि में आती है । 

सामाजिक तथा राजकीय नियमो का उललघन भी चरित्रविकास 
की टृष्नि से हेय है । किन्तु उसमे निर्णायक तत्त्व उद्देश्य है । बहुत-से 
सामाजिक नियम या रूढिया अपने जन्मकाल मे उपयोगी होने पर भी 
चीरे-धीरे निर्जीव हो जाती है, और व्यक्ति के विकास में बाधाए 
उपस्थित करने लगती है | बहुत-से राजकीय नियम भी इसी प्रकार के 
होते है । ऐसे नियमों का उल्लंघन पाप के स्थान पर धर्म हो सकता है। 
अत सामाजिक या राजकीय नियमों का पालन सापेक्ष है। भर्थात 
उनका पालन करते समय उन्हे स्वमगल तथा परमगल की कसौटो पर 
परखने की आवश्यकता है । यदि वे उसमे सहायक हो, तो स्वीकार 
करने योग्य है, अन्यथा हेय । इसके विपरीत, धामिक नियमों शाश्वत है । 
उन्हे तात्कालिक विकास की परख पर नही उतारा जा सकता । 


लक्ष्य-शुद्धि 

परोपकार का तीसरा तत्त्व लक्ष्य-शुद्धि है, अर्थात दूसरे की भलाई 
करते समय लक्ष्य जितना पवित्र होगा, परोपकार उतना ही उच्च-कोटि 
का होगा । घनप्राप्ति, वासना या किसी प्रकार की भौतिक कामना की 
पूत्ति मे दूसरे की सहायता करना परोपकार मे नही आता । ये सब स्वार्थ 
के अतर्गत है । उनमे भी लक्ष्य जितना हिंसा, वासना या अन्य पापद्वत्तियो- 
वाला होगा, उतना ही स्वार्थ निम्नकोटि का होगा । व्यक्ति जब भौतिक 
कामना से ऊपर उठकर व सात्त्विक इच्छाओ से प्रेरित होकर परहित 
करता है, वहा से परोपकार प्रारम्भ होता है । 

सभी धर्मों मे परोपकार एवं परमार्थ की ओर प्रेरित करने के लिए 
विविध प्रकार के प्रलोभन दिये गए है और स्वार्थ-दृत्ति को दूर करने के 
लिए भय बताये गए हैं। कहा गया है--जो तपस्या द्वारा काम-भोगो 
पर नियत्रण करता है, उसे चक्रवर्ती का राज्य या स्वर्ग का ऐद्वर्य प्राप्त 
होता है । इसी प्रकार, दूसरे की हिंसा करने, कूठ बोलने, चोरी करने 
तथा दुराचार आदि के कारण इस जन्म में विविध प्रकार के रोग 


८४ लोकतंत्र का लच्य 


उत्पन्त होते है तथा दूसरे जन्म में नरक तथा पशुयोनि के कपल भोगने 
पडते है। इस प्रकार, भय या कामनापूर्ति के लक्ष्य से प्रेरित होकर जो 
परहित या धर्मसाधन किया जाता है, वह लक्ष्य-शुद्धि की दृष्ति से निम्न- 
कोटि का ही माना जायगा । 


परिणाम की मंगलसयता 


परोपकार का चौथा तत्त्व परिणाम की मगलमयता है। इस दृष्ठि 
से सर्वोत्तम रूप वह होगा, जो सभी के लिए मगलमय है। जो आदि मे 
भी मगल है, मध्य मे भी मगल है और अन्त मे भी मगल है--ऐसा 
परोपकार परार्थ की सीमा से बढ कर परमार्थ बन जाता है । 

इस तत्त्व मे क्षेत्र भावना या लक्ष्य की अपेक्षा समझ या विवेक की 
भधिक आवश्यकता होती है । पिछली तीनो बातो के होने पर भी यदि 
करनेवाले मे विवेक नहीं है, तो उसका कार्य परोपकार के स्थान पर 
पर-पीडन बन जायगा । धामिक एवं सामाजिक सगठनो मे इस प्रकार 
का अविवेक पाया जाता है । धर्म के नाम पर विविध प्रकार के आडम्बर 
किये जाते है और समझा जाता है कि उनसे धर्म का उत्कषं होता है । 
किन्तु उन्ही आडम्बरों के कारण धर्म की आत्मा घुटकर मर जाती है। 
उसके अन्दर रहा हुआ 'शिव'” समाप्त हो जाता है, और केवल शव वाकी 
रहता है । अत. इस वात की आवश्यकता है कि हमारी दृष्टि इस लक्ष्य 
से न हटने पाय कि धर्म मगलमय है । हमारे पुराने सस्कार अहकार, 
अस्मिता, मोह आदि विकारो के कारण दृष्टि से ओकल न हो । 

महाकवि रवीन्द्र ने 'गीताजलि' मे प्रश्नोत्तर के रूप मे कहा है-- 

“दीपक क्यों बुझ गया ? 

मैंने उसे अपनी चादर से ढक लिया और वह वुझ गया ।” 

वास्तव मे हम घर्म के दीप पर अस्मिता की चादर डाल देते हैं 
और जिससे हमे प्रकाश प्राप्त करना चाहिए, वह बुभ जाता है। 
गीताजलि मे दूसरा प्रइत किया गया है 

“फूल क्यों मुरका गया ? 


मानव की सर्वोत्कृष्टता मा 


मैंने उसे तोडकर अपनी छाती से चिपका लिया, अत फुल मुरफ्ा गया। 
अनेक महापुरुषो की तपस्या एवं साधना का खाद प्राप्त करके धर्मे- 
रूपी पुष्प खिलता है और सुगध फैलाने लगता है । आवश्यकता है इस 
चात की कि हम त्याग और तपस्या के वल से इस लता को सीचते रहे, फूल 
अपने-आप खिला रहेगा और नये-नये फूल भी प्रकट होते रहेगे । किन्तु 
अहकार के मिथ्या अभिनिवेश्ञों से प्रेरित होकर स्वार्थी मानव इसे तोड- 
कर अपनी छाती से चिपका लेता है। न स्वय सुगध लेता है, न दूसरों 
को लेने देता है। दीपक के प्रकाश और फूल की सुगध पर एकाघिपत्य 
की भावना लोक के लिए मगलमय सिद्ध नहीं हुई | यदि घामिक सगठनो 
का उद्देश्य लता को सीचना है, तो उनकी उपयोगिता समझ मे आ सकती 
है, किन्तु यदि वे फूल को तोडने का प्रयत्न करते है, तो छर्मं-रक्षक के 
स्थान पर ध्मे-भक्षक बन जाते है । 
परिणाम की अमगलमयता का एक और रूप भी घामिक इतिहास 
मे देखा गया है। सहस्राव्दियो से विभिन्‍न सप्रदाय दूसरों को अपना 
अनुयायी बनाने के लिए प्रयत्त करते आ रहे है और इसके लिए षडयत्र, 
सैनिक आक्रमण आदि उपायो का आश्रय लेते भाये है । वे यह दावा 
करते है कि हम मिथ्यात्व के मार्ग पर चलनेवालो को धर्म के मार्ग पर 
ला रहे है, और इस प्रकार पर-कल्याण के मार्ग पर चल रहे है । किन्तु 
वास्तव में दूसरे को धर्म-पथ पर लाना तो दूर रहा, स्वय पाप के मार्ग 
'पर चल पडते है । वे दूसरो को मोक्ष और स्व का सुख देना चाहते 
है, और इसके लिए उन्हे इस लोक के सुखो से जबरदस्ती वचित कर 
देते है | वास्तंव मे वहा घर्मं की आड लेकर उद्दाम अहकार क्रूर त्तियो 
की पुष्टि की जाती है । यह अविवेक के कारण होता है, और परिणाम 
सगलमय नही है । 
यहा एक प्रश्न उठता है, क्या ऐसा कोई परिचित रूप है, जो किसीके 
पफिए अमगल न हो ? व्यक्तियों एवं प्राणियों के स्वार्थ परस्पर टकराते 
है । एक जीव दूसरे जीव का जीवन अथवा भोजन है । इसका अर्थ है, एक 
का पोषण दूसरे का शोषण किये बिना नहीं हो सकता | फिर परम 
मगल कया होगा ? वास्तव मे यह विचारणीय प्रइन है। इस दृष्टि से 


न लोकतंत्र का लक्ष्य 


सगल का चरम रूप समस्त व्यवहार की निद्धत्ति है। इस हृष्नि से देखा 
जाय तो सर्वमंगल का चरम रूप समस्त व्यवहार की निद्धत्ति है। इसीको 
भारतीय दर्शनों मे मोक्ष” कहा गया है । वह स्थिति ब्रह्मसमापत्ति है या 
शून्य में विलय या सिद्धावस्था या अन्य कोई अवस्था--हम इस दाशनिक 

चर्चा मे नहीं जाना चाहते। उस अवस्था की प्राप्ति व्यावहारिक 
जीवन मे नही हो सकती । फिर भी, यह निश्चित है कि इस लक्ष्य की 
ओर बढते जाना विश्व के लिए मगलमय है । 


परमार्थ के दो रूप 


ऊपर मुख्य रूप से स्वार्थ एव परोपकार की चर्चा की गई है। यथा- 
स्थान यह बूटाया गया है कि परोपकार ही अपनी चरम सीमा को प्राप्त 
करने पर परमार्थ बन जाता है। उपनिषदो में ईश्वर का विराट के रूप 
मे वर्णन किया गया है | विश्व की सेवा ही परमात्मा की सेवा है। बुद्ध ने 
कहा है--'माता जिस प्रकार अपने इकलौते पुत्र से प्रेम करती है, इसी 
प्रकार का उत्कट प्रेम समस्त विश्व मे फैला दो । ज॑न-दर्शन मे भी राग 
और हढ्वेप को जीतकर सर्व॑मंत्री पर बल दिया गया है । इस प्रकार, हम 
देखते है कि सभी धर्मों मे परोपकार ही समस्त परिस्थितियों को पार कर 
लेने पर परमार्थ वन जाता है । 
बौद्धों की महायान परम्परा मे साधना का लक्ष्य अशुभवासना का क्षय 
और शुभवासना का विकास बताया गया है । परिणामस्वरूप भ्रद्धत्तियो 
का सर्वथा निरोध नही होता । किन्तु अशुभ प्रद्धत्ति रोककर शुभ प्रदृत्ति 
का विकास किया जाता है। विविध प्रद्धत्तियो क्री पराकाष्ठा के रुप में 
दस पारमिताए बताई गई है, जिनका अभ्यास बोधिसत्त्व करते हैं । वे 
टूसरो के लिए निर्वाण अर्थात मोक्ष भी छोड देते हैं। इसाई परम्परा भी 
इसी मार्ग का समर्थन करती है। भगवदुगीता में निदक्ति-मार्ग साख्य 
अर्थात ज्ञान-योग की अपेक्षा से है, और प्रद्धत्ति-मार्ग कर्म-योग एवं भक्ति- 
योग की अपेक्षा से । दोनों मार्ग व्यक्ति की मनोदृत्ति पर अवलम्बित है । 
जिसकी जिधर अभिरुचि हो, वह उसे अपना सकता है। दौनों ही परम- 
मगलमय माने गए है । वष्णव परम्परा मे कहा गया है--परमात्मा की 


मानव की सर्वोत्क्ृष्टता न 


भक्ति मुक्ति से भी वडी है. भक्तिमुक्तेगेरीयसी । 

बौद्धों के हीनयान तथा जैन-परम्परा में वेयक्तिक मुक्ति को सर्वोच्च 
लक्ष्य माना गया है । इन दोनो परम्पराओ की मान्यता है कि शुभ एवं 
अशुभ सभी प्रद्धत्तियो का कारण वासना अर्थात मोह है। जबतक इसका 
अस्तित्व रहेगा, परम-मगल की प्राप्ति नही हो सकती । अतः वासचा- 
क्षय या मोहनाश ही परम मगल है। उस समय व्यक्ति किसीके लिए 
अमगल नही रहता | इन दोनो के मत मे पारमाथिक दृष्टि से अमगल 
का नाश ही मगल है । 

ऊपर मानवता की भूमिकाए बताई गई है। हम परोपकार को 
मानव की तथा परमार्थ को महामानव की भूमिका कह सकते हैं| लोक- 
तन्त्र का जहातक राजकीय व्यवस्था के साथ सम्बन्ध है, वह. मनुष्य को 
मानव की भूमिका पर ले जाना चाहता है, अर्थात न वह दूसरे का शोषण 
करे और न दूसरा उसका झोषण करे। इसके लिए राष्ट्र, जाति, 
सगठन या अन्य किसी प्रकार के भेद को स्वीकार करना लोकतनन्‍त्र के 
विरुद्ध है । 


पाश्चात्य मसानवताबाद 


यूनान के विचारको ने मानव का मुख्यतया बुद्धि को लक्ष्य मे रख- 
कर अध्ययन किया । उन्होने इस बात पर बहुत अधिक बल दिया है कि 
स्वतन्धच विचारशक्ति पर किसी प्रकार का प्रतिबन्ध नही होना चाहिए । 
इसीको लक्ष्य मे रखकर सामाजिक, राजनैतिक तथा आ्थिक सम्वन्धो 
की व्यवस्था की । 

रोम-साम्राज्य के अभ्युदय के साथ धर्माचार्यों का प्रभुत्त वढा और 
वे मानव पर बुरी तरह छा गए । नैतिकता की उपेक्षा होने लगी और 
उनके आदेश सर्वोपरि बन गए । किसी का पापी या घर्मात्मा होना 
उनके आदेश पर निर्भर था। वे जिसे चाहते पापी घोषित करके नरक 
में भेज देते, और जिसे चाहते धर्मात्मा कहकर स्व भे । जो उनकी 
आज्ञाओ का पालन करता था, वह सदाचारी था और जो उनका उललघन 
करता था, वह दुराचारी । नरक से बचने और स्वगे भे जाने के लिए 


मसप लोकतंत्र का लक्ष्य 


उन्हें प्रसन्‍त रखना आवश्यक था। इसके लिए घन-सम्पत्ति तथा अन्य 
रूपो में रिश्वतें दी जाने लगी। मानव ईश्वर तथा धर्म के नाम से 
प्रचलित विधि-विधानो मे छिप गया । 

इसकी प्रतिक्रिया के रूप में सुधारक (770/2४६47£) परम्परा का 
जन्म हुआ, उन्होने धर्माचार्यों का प्रभुत्त समाप्त करके राजकीय सत्ता 
अपने हाथ मे ले ली। पोष तथा पादरियों के फरमानो के स्थान पर 
प्रत्येक व्यक्ति को स्वतन्त्र होकर सोचने का अधिकार मिला । धर्म के 
क्षेत्र को साधारण व्यवहार से प्रथक कर दिया गया। राजनीति, अर्थ- 
व्यवस्था तथा समाज का सचालन धर्म के हाथो में नही रहा । 

उस समय मानव के सामने यह प्रशइन आया कि हमारे जीवन का 
लक्ष्य क्या -डै, उन्‍नति और अवनति का मापदण्ड क्‍या होना चाहिए ? 
इस प्रइन के उत्तर मे एक ओर धर्म-सस्था ने पुरातन आद्शों को 
उपस्थित किया और उनका दार्शनिक ढंग से विवेचन किया जाने लगा । 
दूसरी ओर, मानवतावाद का जन्म हुआ, इसके मुख्य प्रवत्तंक फ्रासीसी 
विचारक कौन्ते (०770०) थे। उन्होने मांनव-जाति के विकास की 
तीन भूमिकाए बताईं। प्रथम भूमिका में मानव अपने भविष्य तथा 
प्रकृति पर ईब्वर, देवी-देवता आदि अतीन्द्रिय शक्तियो का प्रभुत्व मानता 
रहा । अपनी सफलता को उनकी कृपा और विफलता को उनका प्रकोप 
समभता रहा, इस युग को उसने देवतावाद का युग (५7]2 282 ०६ 
प॥८००४४) कहा है । दूसरी भूमिका मे उसने प्रकृति के रहस्यो को 
बुद्धि के द्वारा जानना चाहा । विश्व का स्वरूप क्या है, हे वह सत्य है या 
मिध्या, उसकी रचना कैसे हुई इत्यादि प्रश्नों की चर्चा में उलभा रहा । 
इसे उसने तत्त्व-विद्या का युग (7॥6 88० ० /८४७ ०9४८५) 

। 

रे _म कुछ समय तक विश्व के निगृढ़ हि तत्वों का चिन्तन करता 
रहा । उसका चेतन, अचेतन, परमाणु, प्रकृति, द्रव्य, गुण आदि के हप 
में विश्लेषण किया । कि्तु वह चर्चा विद्या-जीवियो की आजीविका तथा 
मनोरजन बनकर रह गई । सामान्य जीवन में उसका उपयोग त्तही 
सका । क्रमश विज्ञान का विकास हुआ | प्राकृतिक तत्त्वों का रेल, तार 
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आदि के रूप मे उपयोग होने लगा। इस भूमिका को कौन्ते ने रचनात्मक 
विचार (?०आ४धएा॥70 ) का युग कहा है। उसने मनुष्य का अध्ययन 
भी इसी तथ्य को लक्ष्य में रखकर किया । मनुष्य अपने-आपमे क्‍या है, 
उसने इस चर्चा को विशेष भहृत्त्वत नही दिया । इसके स्थान पर मनुष्य 
किस प्रकार अधिक सुखी हो सकता है और उसके लिए परस्पर व्यवहार 
कसा होना चाहिए; इस अध्ययन को अपना लक्ष्य बनाया । फलस्वरूप, 
समाज-शास्त्र (502८००४9) का विकास हुआ । 
कौन्ते ने ईश्वर के सिहासन पर मानवता” को विठला दिया और 
ईइवरीय उपासना-पद्धति के सहश ही 'मानवता-उपासना-पद्धति” भी बना 
डाली । इस उपासना के लिए नये प्रकार के गिर्जाघर, नये ढग की 
सामूहिक प्रार्थना और नये विचारवाले पादरियो की व्यवस्था हो गईं ! 
कौन्ते के मतानुसार “मानवता” एक सजीव सनातन शक्ति है। जैसे मनुष्य 
का शरीर असख्य परमाणुओ से बना हुआ है, वैसे ही 'मानवता” भी 
आदिकाल से लेकर अबतक मनुष्य के कार्यों के प्रभाव तथा उनके विचारों 
नका मिश्रित परिणाम है। 'घर्म और दर्शन! उसी उन्नति या विकास के 
इतिहास है । वह लिखता है कि जब हमारी समझ में यह आ जायगा 
और उसपर हमारा विश्वास हो जायगा, तब हमारा ज्ञान उस मानवता 
-को जानने के लिए, हमारा प्रेम उसके प्रति स्नेह करने के लिए और 
-हमारे समस्त कार्य उसकी सेवा के लिए होगे। परन्तु इस निराकार 
मानवता का भान होना साधारण व्यक्ति के लिए सम्भव नहीं, इसलिए 
साकार मनुष्य मे ही उसका दर्शन और पूजन करना चाहिए। इस तरह 
ससार में जो कुछ है, वह सब मनुष्य के लिए ही है | 
कौन्ते के इस सिद्धान्त को 'मानवतावाद' (फिफाशधागा:क्षा2277577 ) 
कहा गया | धीरे-धीरे वह यूरोप मे स्वत्र छा गया । मनुष्य को केद्ध मे 
रखकर सोचा जाने लगा और उसकी उपयोगिता मृल्याकन का-आधार 
-बन गई। उसी समय 'मिल' ने उपयोगितावाद ([?7887720577 ) को 
प्रस्तुत किया । मानवतावाद का यह आन्दोलन उत्तरोत्तर उम्ररूप 
लेता गया । उसने ईश्वर, धर्म आदि अतीन्द्रिय तत्त्वों को गिर्जाघरो 
की चर्चा तक सीमित कर दिया । साधारण व्यवहार में उनका कोई 
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प्रभाव नही रहा | इस परिस्थिति को लक्ष्य में रखकर जर्मन दार्शनिक 
नीत्से ने कहा कि बीसवी शताब्दी मे ईश्वर मर गया है । 
मानवता का नारा लगाने पर भी पाश्चात््य विचारक यह निर्णय 
नही कर सके कि मानव क्ष्या है ? चिकित्सा-विज्ञान ने उसे हाड-मास 
के पुतले के रूप भे उपस्थित किया, मनोविज्ञान ने अनुभूतियो तथा 
इच्छाओ के पुझ्ज के रूप में | मानवता के विकास का अर्थ शारीरिक 
सुख तथा इच्छाओ की अनर्गल तृप्ति मे समझा जाने लगा । जब एक 
की तृप्ति मे दूसरा बाधक हुआ तो उसे हिंसक शस्त्रो द्वारा समाप्त किया 
जाने लगा, और इसे मानवता की सेवा समझा गया। जिस प्रकार 
प्राचीन समय मे ईश्वर की सेवा का नारा लगानेवाले आपस मे टकराये, 
और ईश्वर के नाम पर सृष्टि की सर्वश्रेष्ठ रचना का सहार किया, 
उसी प्रकार, मानवतावादी आपस मे टकरानें लगे । विपक्षी का नाश 
करने के लिए भीषण शस्त्रास्त्र बनने लगे । मानवता की पूजा के लिए 
मानव की बलि चढाई जाने लगी। रुघिर से उध्षका अभिषेक होने 
लगा । 
हम यह नहीं कहना चाहते कि मानवतावादियों का लक्ष्य प्रारम्भ 
से ही ऐसा रहा है । उनका मुख्य विरोध धर्म और ईइवर के नाम पर 
खडे किये गए जड-तत्त्वों से था, जिन्होने मानव को जकड लिया था, 
किन्तु वह स्वय. उसकी व्याख्या न कर सका। परिणामस्वरूप, मनुष्य 
पशु की भूमिका पर आ गया । कौन्ते ने मानव-विकास की जो तीन 
भूमिकाए बताई है, भारतीय दृष्टिकोण उसके विपरीत है । कौन्ते की 
हृष्टि मे भौतिक की भूमिका अन्तिम है, किन्तु भारतीय दर्शन ्से 
पक्षु की भूमिका मानते है, जहा व्यक्ति अपनी ही इच्छा तथा वासनाओं 
की तृप्ति के लिए प्रयत्नशील रहता है । कौन्ते की दृष्टि मे ईश्वर या 
अती न्द्रिय्र शक्ति मे विश्वास की भूमिका निम्नतम है । किन्तु भारतीय 
दर्शन इसे उच्चतम भूमिका मानते हैं । यह ठीक है कि कौत्ते का लक्ष्य 
जिस ओर है, भारत ईश्वरवाद का वह अर्थ नही करता । पाइचात्तय 
धर्मों मे ईश्वर मनुष्य से भिन्‍न है, मनुष्य उसके सामने भय से कापता 
हुआ उपस्थित होता है, किन्तु भारत में वह उसका निजी रूप है । 
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भयभीत होने के स्थान पर वह उन्हे प्राप्त करने के लिए व्याकुल है । 
दूसरे शब्दों मे वह मनुष्यता की ही चरम-अभिव्यवित है । 
जब कौन्‍्ते भौतिक सुखवाद के आधार पर समस्याओं का समाधान 
नही कर सका तो उसने भी किसी अतीन्‍न्द्रिय शक्ति की कल्पना की, और 
उसे लक्ष्य मे रखना आवश्यक समका | उसने कहा--विश्व की वर्तमान 
अशान्ति का सुख्य कारण यह है कि किसी मूल सिद्धान्त पर सब लोग 
एक-मत नही हैं। जबतक वे मूलभूत सिद्धान्त पर सहमत नही होते, 
राष्ट्र-कान्ति की स्थिति में बने रहेगे, और राजरनतिक दवाइया कारगर 
नही होगी ।” यद्यपि वैज्ञानिक या भौतिक सिद्धान्त को मूलभूत बतलाया 
गया तथापि वह सवेत्र लागू हो जायगा, यह समझता ठीक न होगा | 
मिल ने अपने उपयोगितावाद की व्याख्या करते हुए उसका आधार 
अधिक लोगो का अधिक सुख बताया है । यह सिद्धान्त कई दृष्टियों से 
दोषपूर्ण है । सर्वप्रथम यह दोष है कि यह निर्णय कैसे किया जायगा कि 
अमुक बात से अधिक लोगो को सुख प्राप्त होगा । लोगो की इच्छाए 
अनेक प्रकार की हैं, और वे बदलती रहती है । भूखा आदमी रोटी को 
सुख मानता है, पेट भरने पर विलासिता और स्वच्छुन्द आचरण को । 
दूसरे को नीचा दिखाने और उसके अधिकार को छीनने में भी हमे सुख 
मिलता है । इसके लिए यह आवश्यक होगा कि सुख की व्याख्या की 
जाय । विचार करने पर हम उन्ही श्ाइवत्त सिद्धाच्तो पर पहुच जायगे, 
जो भारतीय धर्मों ने महात्रत के रूप मे प्रस्तुत किये है। वे सिद्धान्त 
ऐसे है, जिनमे सभी का सुख सन्निहित है, वहां किसीका मतभेद नही है । 
इसके विपरीत अधिक सख्या का सिद्धान्त अपने-आपमे संघर्ष को लिये 
हुए है, वह स्थायी वही है । उसे मूल्याकन का शाश्वत आधार नही बनाया 
जा सकता | यह ठीक है कि जीवन में अस्थायी मुल्यों की भी आवध्यकता 
होती है, किन्तु वह सभी सापेक्ष है । उनका लक्ष्य स्थायी मूल्यों की ओर 
होना चाहिए । इसका अर्थ है, यदि सामाजिक जीवन में हिंसा या दण्ड 
की आवश्यकता पडती है ती उसका भी लक्ष्य अहिसा तथा सर्वमत्री 
होना चाहिए। मिल ने सुख की परिभाषा भौतिक सुखो को लेकर की 
है, किन्तु यह सुख सवको एक-सा नही प्राप्त हो सकता । परिणाम- 
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स्वरूप, सघर्षो का होना स्वाभाविक है । उन्हे दूर करने का एक ही 
उपाय है कि हमारा लक्ष्य उस आदर कीं ओर रहे, जिसे सभी समान 
रूप से प्राप्त कर सकते है, जहा किसी प्रकार का भेद नही रहता । 

ईइवर को झत कहने पर भी नौत्से को अपने ग्रन्थो मे आधिभौतिक 
दृष्टि से कम विपाक तथा पुनर्ज॑न्ध स्वीकार करना पडा। वह लिखता है 
कि ऐसा काम करना चाहिए 'जो जन्म-जन्मातरो मे भी किया जा सके । 
समाज की व्यवस्था ऐसी हौनी चाहिए; जो आदर्श मानव को उत्पपन्त 
कर सके । इसका अर्थ है, वे व्यक्ति जिनकी दृत्तिया सकूचित परिधियों 
को पार कर पूर्ण विकसित हो चुकी है । इस 'महामावव” ($प9८- 
उीपा०४7 ) का निर्माण ही मनुष्य मात्र का परम कत्तंव्य और परम 
'साध्य होना चाहिए। ई 


सानवता के श्रावरण 

मानवता का पु्निमाण करने के लिए उन सब आवरणो को हटाना 
होगा, जो अन्तरात्मा को दवाये हुए है तथा मनुष्य और मनुष्य में भेद 
खडा कर रहे है । एक ओर वे सफल, सम्पन्त या विजेता वर्ग की बुद्धि 
को विकृत करके हमारा ध्यान ऐसे लक्ष्यों की ओर आक्ृप्ठ करते रहते 
हैं, जो आपातत आकर्षक होने पर भी अन्त मे मगलमय नही है । वे ही 
सघर्षों तथा युद्धों को जन्म देते हैं ! इसे हम राजस प्रभाव कह सकते है । 
दूसरी ओर, विफल, पराजित या निर्धन-वर्ग की आत्मा को क्रुण्ठित कर 
देते है, गुलामी, दासता तथा अकर्मण्यता उसका स्वभाव बच जाता हे 
'इसे तामस प्रभाव कहा जा सकता है । अगले एष्ठो में उनकी सक्षिप्त 


चर्चा की जायगी । 


धन-सम्पत्ति 

जीवन-निर्वाह के लिए हमे परस्पर वस्तुओ का आदान-श्रदान करना 
होता है । इसके लिए सुविधाजनक माव्यम के रूप मे मुद्रा का आविप्कार 
किया गया । इसका दूसरा प्रभाव यह हुआ कि सम्पत्ति का सचय 
करता सरल हो गया । मुद्रा क्र-शक्ति का आधार वन गई, और वह 
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जिसके पास जितनी अधिक है, वह उतना ही सम्पत्तिशाली माना जाने 
लगा । ऐसी कोई वस्तु न रही, जिसे मुद्रा द्वारा न खरीदा जा सके । 
परिणामस्वरूप, प्राकृतिक सम्पत्ति, मानवीय श्रम तथा प्रतिभा पर सम्पन्न- 
वर्ग का आधिपत्य होने लगा । रुपये हारा उसने वैज्ञानिको के मस्तिष्क, 
राजकीय अधिकार तथा घर्म-व्यवस्था सभी को अपने अधीन कर लिया। 
सामाजिक प्रतिष्ठा का आधार भी सम्पत्ति बन गईं । आज समाज 
मे घन को जो मान मिलता है, वह सचाई अथवा ईमानदारी को नहीं 
मिलता । ॥ 
धन की इस प्रभुता का स्वाभाविक परिणाम यह हुआ है कि जीवन 
का लक्ष्य धनोपार्जन बन गया है । धर्म, शिक्षा, कला आदि सस्क्ृति के 
सभी तत्व उसके साधन बन गए है । धर्माराधन क लिए अर्थोपार्जन 
नही किया जाता । किन्तु अर्थोपार्जन के लिए घर्माराधन किया जाता 
है । इसी प्रकार विद्या तथा कला अपने-आपमे लक्ष्य नही रहे। 
आध्यात्मिक गुणो का विकास उतना आवश्यक नही रहा, जितना उनका 
प्रदर्शन | इस प्रकार, धन की प्रभुता ने मानव को मार्ग-अ्रष्ठ कर दिया । 
उसे दम्भी बना दिया । इसे हम राजस प्रभाव कह सकते है । 
दूसरी ओर, जो वर्ग घनोपाजंन करने मे असफल रहा, वह उत्तरोत्तर 
दवता चला गया । धर्म ने उसके समस्त अभाव और कष्टो की पूर्वेजन्म 
के पाप का फल बताकर शान्त रहने के लिए कहा । आथिक सुविधा ना 
मिलने के कारण उसके बालक शिक्षा से वचित रह गए, उदर-पृत्ति के 
लिए होश सभालते ही मजदूरी करनी पडी । उनकी महत्त्वाकाक्षाएं समाप्त 
हो गई । जिस प्रकार भवत ईश्वर के साक्षात्कार की प्रतीक्षा करता है, 
उसी प्रकार वे घनवान के प्रसाद की प्रतीक्षा करने लगे । यह घन की 
प्रभुता का तामस प्रभाव है । 
उसने मानव और मांनतव के बीच दीवार खडी कर दी। एक वर्ग 
का जीवन पशु के समान हो गया, और दूसरा अपनेको देवता समझते 
लगा | साम्यवाद इस वर्ग-भेद को दूर करके सभीको मानवता के स्तर 
पर लाने का प्रयत्त कर रहा है। किन्तु उसकी दृष्टि मे मानव का जो 
स्वरूप है, वह एकागी है | उसने भौतिक रूप को सामने रखा है, किन्तु, 
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मानव वही तक सीमित नही है । 
मानवता की पुत्र स्थापना तभी सम्भव है जब धन मनुष्य के लिए 
ही, मनुष्य धन के लिए नही । 


राजकीय सत्ता 


मानवता का दूसरा आवरण राजकीय सत्ता रही है। प्राचीन 

समय में राजा ईश्वर का 3 समझा जाता था । मनु का कथन है 
बालो5पि 9.5 न्तव्या अ्रल्पक्ष इति भूमिपः । 
महती द्रवेवता हांपा नरख्पेण तिष्ठति ॥ 

अर्थात बालकु/होने पर भी राजा को अल्पज्ञ समभकर उसका 
अपमान रा रना चाहिए; वह तो देवी-शक्ति है, जिसने मनुष्य का 
रूप धारण क्र रखा है। प्रजा को राजा के चरित्र की आलोचना करने 
का अधिक़रि नही था | उसके मुख से निकली हुई आज्ञाए ही न्याय थी । 
यदि वह सुन्दरी या सम्पत्ति से आक्ृष्ट होकर पडोसी राज्य पर आक्र- 
मण करता था, तो भी उसका साथ देना, उसकी निरगंल कामुकता और 
राक्षसी लोभद्धत्ति का पोषण करने के लिए अपने प्राणो को कोक देना 
प्रजाजनो का कतंव्य माना जाता था | अनुचित अधिकारों ने राजा की 
बुद्धि को विकृत कर दिया। वास्तविकता को भूलकर वह अपने-आपको 
अतिमानव मानने लगा । दूसरी ओर, प्रजाजन कत्तंव्याकत्तंव्य का विवेक 
भूलकर उसकी आज्ञा को ईइवरीय आज्ञा मानने लगे । फलस्वरूप, दोनो 
मे मानवीय ग्रुणो का विकास रुक गया । लोकतन्त्र राजकीय सत्ता के 
उनन्‍्माद को समाप्त करके उसे कर्तव्य एवं उत्तरदायित्व की भूमिका 
प्र लाना चाहता है | यहा मनुष्यता की दृष्टि से राष्ट्रपति या प्रधान- 
मनन्‍्त्री, सर्व-साधारण से बडा नही है | उसे जो अधिकार मिला है वह 
सर्वेसाधारण का दिया हुआ है, जिससे वह अपना उत्तरदायित्व निभा 
सके । ऐसा न करने पर सर्वताधारण उस अधिकार को छीन भी सकता 
है | वहा अधिकार मनुष्य के अवीन है, मनुष्य अधिकार के अधीन 


नही है । 


डै जनक उत्पने 
राजकीय आवरण का दूसरा रूप राष्ट्रीयता है। एक बाज उत्त 
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'होते ही अपनेको राष्ट्र-विशेष का सदस्य मानने लगता है और दूसरे 
राष्ट्र से देष करने लगता है। राष्ट्रीयता के नाम पर खडी की गई यह 
कृत्रिम परिधि विश्व को विनाश की ओर ले जा रही है । 


सामाजिक रूढ़ियां 


मानवत्ता का तीसरा आवरण सामाजिक रूढ़िया हैं। भारत तथा 
अन्य देशो में बहुत-सी ऐसी घारणाए प्राचीनकाल से चली आ रही है, 
जिनके कारण उत्पन्त होते ही एक बालक उत्कृष्ट वन जाता है और 
दूसरा निकृष्ट । उनका प्रारम्भ ग्रुण या अन्य किसी भी आधार पर हुआ 
हो, किन्तु इस समय उनके द्वारा ग्रुणो की उपेक्षा हो रही है। वर्ण-भेद 
भारत नही, विश्व का अभिज्ञाप वना हुआ है। अनेक स्थानों पर लिग- 
भेद भी वेषम्य का कारण है । अव भी जातीय परिधिया हमारे मस्तिष्क 
पर छाई हुई है और वह अवसर पाते ही ज्वालामुखी के समान भड़क 
उठती हैं। हिन्दू और मुसलमान अगरेज और यहूदी आदि का भेद अभी 
तक मिटा नहीं है । 

प्र्येक जाति में बहुत-से ऐसे रिवाज होते है, जो उपयोगिता 
समाप्त होने पर भी चलते रहते है। वे मानवीय गुणो का विकास नही होने 
देते । राष्ट्र या जाति के नाम पर जमी हुईं अहकार भावना हमे परस्पर 
मिलने से रोकती है। पडोसी होने पर भी हम एक-दूसरे से दूर हो 
जाते हैं । 

जातीय जस्मिता की रक्षा के लिए बहुत-से ऐसे कार्य करने पड़ते 
हैं, जिनका वास्तविक उपयोग समाप्त हो चुका है और वह अनावश्यक 
बोक वनकर व्यक्तित्व को दवा डालते हैं। उदाहरण के रूप में भूठी 


प्रतिष्ठा के लिए विभिन्‍त अवसरो पर किये जानेवाले अपव्ययों को 
प्रस्तुत किया जा सकता है । 


पंचकोदा 


इनका निरूपण किया जा चुका है। किसी मनुष्य का व्यक्तित्व स्थुल 
शरीर से ढका रहता है भर्थात वह उसीके भरण-पोपण में लगा रहता 
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है । उसका व्यान किसी उच्च लक्ष्य की ओर नही जाता । इसी प्रकार 
प्राण, इन्द्रिया, मन, बुद्धि आदि सभी कोश है, जो हमारे वास्तविक रूप 
को ढके हुए है। इन्हे दूर करके अन्तरात्मा को प्रकट करना अध्यात्म- 
विद्या का लक्ष्य है । किन्तु इसका यह अर्थ नही है कि लौकिक जीवन मे 
उसका कोई उपयोग नही है । इन कोशो से जैसे-ज॑से छुटकारा मिलता 
है, हमारा व्यक्तित्व ऊचा उठता जाता है। शरीर की साल-सम्भाल के 
लिए आलसी जीवन व्यतीत करनेवाले की तुलना में कमंशील व्यक्तित्व 
ऊचा है, जहा प्राणमय कोश काम करता है। उससे भी ऊचा मनोमय 

कोश है, जहा कर्मेन्द्रियो के स्थाव पर मन अधिक शक्तिशाली हो जाता 
है। उससे ऊचा व्यक्तित्व विचारक का है, जो इच्छाओ का दास न 

होकर विचार कर काम करता है । जो व्यक्षित सासारिक स्वार्थो से ऊपर 

उठकर सात्त्विक आनन्द का अनुभव कर रहा है, उसका व्यक्तित्व विचारक 

से भी ऊचा है। अन्तिम अवस्था उससे भी परे है । 


सानवता का पुननिमाण 

हमने परस्पर व्यवहार के लिए अनेक प्रकार के सविधान बनाये । 
वे सब इस बात को मानकर चलते है कि मानवता दो क्षेत्रों मे वटी 
हुई है, एक क्षेत्र (स्व का है और दूसरा पर का | यह विभाजन कही 
जाति को लेकर हुआ, कही भौगोंलिक सीमाओ को, कही व्यवसाय को 
और कही रग को । परिणामस्वरूप, उन मर्यादाओं ने एक ओर परस्पर 
सहयोग तथा मित्रता को प्रोत्साहन दिया, और दूसरी ओर, वेमनस्य एब 
शत्रुता को । वर्तमान युग की माग है कि परस्पर भेद करनेवाले तत्त्वा 
को समाप्त करके विश्व की समस्त मानवता को एक ही भूमिका पर 
लाया जाय । यहा यह प्रश्न होता है कि वह भूमिका किस प्रकार की 
हो | इसके नीचे लिखे तत्त्व हैं 

१. विचार-मभेद्र का श्राइर---साधारणतया हम अपने विचारों को 
सत्य मानते हैं और दूसरे के विचारो को मिथ्या । अपनी मान्यताओा को 


दसरे पर लादना चाहते है, किन्तु सत्य के अनेक पहलू हैं। वह किसी 
९९ 
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एक विचार मे सीमित नही होता । जो विचार अपनेसे भिन्‍न पहलू का 
निराकरण करता है वह सत्य से दूर चला जाता है। अत भिन्‍त-भिन्‍न 
पहलुओ को प्रकट करनेवाली सभी दृष्टियो का स्वागत करना चाहिए, 
तभी सत्य को प्राप्त किया जा सकता है। वर्तमान लोकतन्‍्त्र मे इसके 
लिए विचार-सहिष्णुता शब्द का प्रयोग किया जाता है, किन्तु यह 
पर्याप्त नही है ) सहिष्णुता का अर्थ इतना ही है कि हम दूसरे का 
विरोव न करें । यह निषेधात्मक है, किन्तु वास्तविक लोकतन्‍्त्र के लिए 
विधि रूप को अपनाने की आवश्यक्रता है। इसका अर्थ है कि हम जिस 
प्रकार अपने विचार का स्वागत करते है, उसी प्रकार दूसरे के विचार 
का भी करें । 

इसका दूसरा अर्थ है ज्ञान के विषय मे किसी प्रकार का सकोच न 
होना । प्राचीन मानव अपने ज्ञान के स्रीत को व्यक्षित, पुस्तक या परपरा- 
विशेष तक सीमित करता आया है। अपनी धमं-पुस्तक को छोडकर 
दूसरे की धर्म पुस्तक पढना भिथ्यात्व, नास्तिकता या कुफ़ समझा गया । 

अन्धेरे मे कल्पित भय भूत, प्रेत आदि का रूप ले लेता है। इसी प्रकार 
विरोधी घर्म' एवं धर्म-प्रन्थो के लिए मिथ्या कल्पनाए घर करने लगी 
और उन्होंने शाश्वत शत्रुता के सस्कारो का रूप ले लिया। वर्तमान युग 
प्रकाश का युग है। उसका आह्वान है कि प्रत्येक बात को अपनी आखो 
से देखो और परीक्षा करो। उससे पहले न उसे ग्राह्म समभो और न 
त्याज्य, न अपनी समझो और न परायी । 

२ इग्रक्ति-स्वातन्थ्य और सम्मान अखण्ड मानवता का दूसरा 
तत्व व्यक्ति-स्वातन्त्र्य है। प्राचीन मानव धर्म, समाज, राज्य-व्यवस्था 
आदि के नाम पर अनेक वन्धनों मे जकडा रहा । उसे यह पूछने का 
अधिकार नहीं मिला कि यह वन्चन किस लिए है। सबने किसी 
अतीन्द्रिय शक्ति का भय बताया और अपनी आज्ञाओ को मानने के लिए 
विवश किया । एक ओर स्वर्ग के प्रलोभन दिये गए और दूसरी ओर 
अनेक प्रकार के भय बताये गए । नरक, समाजदण्ड, राजदण्ड आदि इन्हीके 
विविध रूप है। यहातक कि यदि राजा किसी सुन्दरी को जबरदस्ती 
छीनने के लिए आक्रमण करता है तो उसके लिए लडता भी धर्म बताया 


स्८ लोकतत्न का लक्ष्य 


गया । सैनिको से कहा गया कि मरते ही तुम स्वर्ग मे जाओगे, और वहा 
तुम्हारा स्वागत करने के लिए अप्सराए हाथ में वरमाला लेकर खडी 
है । दूसरी ओर, यदि युद्ध से भायोगे तो नरक मे जाना होगा, और 
हजारों वर्षों तक भयकर यातनाए सहनी होगी । वर्तमान मानव उन 

बन्धनो से छुटकारा प्राप्त करना चाहता है। वह मानने लगा है कि यह 
सब मर्यादाए मेरे लिए है, मैं इनके लिए नही हु । साथ ही उसकी यह 
माग है कि भनुष्य का आदर मनुष्यता के आधार पर होना चाहिए 
प्राचीन मानव मनुष्य का आदर अन्य तत्त्वों के आधार पर करता रहा 
है । एक व्यक्ति को इसलिए आदरणीय माना गया, क्योंकि वह जाति- 
विज्येष मे उत्पन्न हुआ है, दूसरे को कुल-विशेष मे उत्पन्न होने के कारण, 
तीसरे को सगठन-विशेष का सदस्य होने के कारण, चौथे को स्थान- 
विद्येष मे जन्म लेने के कारण । वर्तमान मानव इस आधारो को स्वीकार 
करने के लिए तंयार नही है, वह वयक्तिक गुणो के आधार पर आदर 
देना और प्राप्त करना चाहता है । 

३. न्याय का नियन्त्रण--व्यक्ति-स्वातन्त्रय का अर्थ उच्छुखलता 
नही है। इसका यह भर्थ नही है क्रि प्रत्येक व्यक्ति को मनमानी करने 
का अधिकार है। ऐसा होने पर सभी की सुख-शान्ति नष्ट हो जायगी । 
हमारा अस्तित्व खतरे मे पड जायगा, इसके लिए यह आवश्यक हैं कि 
अत्येक व्यक्ति अपने अधिकारों के समान दूसरे के अधिकारों का भी 
ध्यान रखे, जो सुविधाएं वह स्वय प्राप्त करना चाहता है, उन्हें दूसरे 
को देने के लिए भी तैयार रहे । इसीका नाम न्याय है, कानून द्वारा 
इसीकी रक्षा की जाती है। इस प्रकार, व्यक्ति समता के भाधार पर 
स्वय एक अनुशासन में वध जाता है, जो जीवन के लिए आवश्यक है । 

9. विकास का अवसर---मानव और मानव में मौलिक समानता 
होने पर भी स्वाभाविक भेद की उपेक्षा नही को जा सकती । एक 
व्यवित प्रतिभाशाली है और विज्ञान, दर्शन या किसी उच्च विद्या को 
प्राप्त करना चाहता है | दूसरा भावुक हृदय है और कला से भ्रम करता 

तीसरा पहलवान वनना चाहता हैं और चौथा धनवान । सबका एक 
है मार्ग पर नहीं चलाया जा सकता । इसके लिए यह आवश्यक है कि 
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अत्येक को अपने-अपने क्षेत्र में विकास करने का अवसर मिले और उचित 
सुविधाए प्राप्त हो । 

&. शांतिप्रियता--पाचवा तत्त्व शातिप्रियता है। इसका अथे है 
मतभेद खडा होने पर उसे शांतिपूर्वक निपटाने की भावना । जहातक हो 
सके, युद्ध तथा हिसात्मक उपायो से बचना । 

मानवता का पुनर्तिर्माण दो प्रकार से हो सकता है, सस्थाओ द्वारा 
और बैयिक्तक रूप से । एकतत्रीय शासन में ऐसी सस्थाएं अधिनायक 
द्वारा खडी की जाती हैं । उसे साधारण जनता की जमी हुई भावनाओं 
पर ध्यान देने की आवश्यकता होती है, किन्तु लोकतन्नीय शासन मे ऐसी 
सस्थाओ की स्थापना सरल नहीं होती । वहा जनता किसी ऐसे कार्य 
को नही करने देती जो एकदम क्राति ला सके, वहा राज्य को काति के 
स्थात पर क्रमिक-विकास का मार्ग अपनाना होता है। लोकतन्त्रीय 
शासन मे क्राति लाना व्यक्तियों का ही काम है। 

वस्तुत , देखा जाय तो क्रान्ति या सुधार व्यक्तियों द्वारा ही होते है । 
इतिहास इस बात का साक्षी है कि धर्म, समाज, राजनीति, विज्ञान भांदि 
प्रत्येक क्षेत्र में एक ही व्यक्ति ने घारा को बदल दिया । प्रचेलित पद्धति 
के दोप जैसे-जैसे जनता के सामने आयमगे, वह उस क्रान्तिकारी का 
साथ देगी । 

प्रसिद्ध वैज्ञानिक केरल का कथन है--“वर्तमान सम्यता ने मानव 
को शारीरिक, मानसिक तथा आध्यात्मिक सभी दृष्टियों से कुण्ठित कर 
दिया है। हमे उसका उद्धार करता है। समस्त शक्तियों का विकास 
करके उसे स्वस्थ वनाना है, विश्वुखलित व्यक्तित्व मे एकसूत्रता लानी 
है, और आत्मा की समस्त शक्तियों का उपयोग करने का पाठ सिखाना 
है। शिक्षा-प्रणाली तथा सामाजिक वातावरण ने जो आवरण डाल रखे 

है उन्हे हटाना है। जमी हुई घारणाओ और पद्धतियों को तिलाब्जलि 
देकर नई पद्धति अपनानी है । सानसिक तथा शारीरिक हलचलो के 
अधिष्ठान की खोज करनी है। इन्ही दृत्तियों का नाम मानव है, किन्तु 
वह स्वतन्त्र या विश्व से प्रथक नही है । विश्व की गतिविधि का उसपर 
अभाव पडता रहता है, उसका पुनर्ति्माण करने के लिए विश्व को 


बह 
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बदलना होगा । सामाजिक ढाचे तथा भौतिक एवं मानसिक पृष्ठ-भूमि 
की पुन रचना करनी होगी ।” 
समाज-यन्त्र को बदलना सरल नहीं है। फिर भी उसके लिए 
प्रयत्त तो करना ही होगा । इसके लिए प्रत्येक व्यक्ति को अपना जीवन 
बदलना चाहिए । वह अपने चारो ओर ऐसा वातावरण बना सकता है, 
जो विचारहीन सर्व॑साधारण की जीवन-पद्धति से कुछ भिन्‍त हो । अपने 
शरीर तथा बुद्धि पर आधिपत्य प्राप्त करने के लिए ऐसे अनुशासन तथा 
जीवन-व्यवहा र को अपना सकता है, जो दूसरो से भिन्‍न हो , किन्तु अकेला 
रहकर वह सामाजिक वातावरण को नहीं बदल सकता | इसके लिए 
समान विचारवाले अन्य व्यक्तियों से सहयोग करना होगा। क्रान्तिया 
प्राय छोटे-छोटे सगठनो से प्रारम्भ होती हैं, वही पर नये विचार जन्म 
लेते हैं और पनपते है । १८ वी शताब्दी मे इस प्रकार के सगठनो ने 
फ्रासीसी साम्राज्यवाद को समाप्त कर दिया । 
वर्तमान यन्त्रवाद मे मनुष्य को दवा रखा है। उसके विरुद्ध सघर्प 
राजकीय क्रान्तियों से भी अधिक कठोर है। उसने मनुष्य को आलसी 
तथा विलासी बना दिया है । जिस प्रकार अफीम, मदिरा या भाग का 
नशा छोडना कठिन हो जाता है, उसी प्रकार मानवता के लिए इन 
सुखो को छोडना कठिन हो रहा है, वे उसका स्वभाव बन चुके है। 
दसरी ओर, शिक्षा-प्रणाली उन्हें प्रोत्साहन दे रही है । इनसे छुटकारा 
पाने के लिए तपस्वी विचारकों को अपने छोटे-छोटे सगठन करने होगे 
और सर्वसाधारण को धीरे-धीरे सत्य की ओर आक्षष्ट करना होगा । 
यदि सगठनों के सदस्य ऋषि-सुनियों के समान नये स्वस्थ जीवन 
का आदर्श उपस्थित करेगे तो जनता अवर्य उनकी ओर आक्रष्ट होगी। 
मानवता का इतिहास इस वात का साक्षी है कि समय-समय पर कुछ 
व्यक्ति सामाजिक जीवन से असतुष्ठ होकर उससे प्रथक हो गए । उन्होंने 
नई जीवन-पद्धति अपनायी । सर्वसावारण को नया सन्देश दिया और वह 
सामाजिक घारणाओं को बदलने में सफल हो गए। वे ही मानवता के 
निर्माता है । वे कही सन्त के रूप में प्रकट हुए, कठी राजनीतिक फ्रान्ति- 
कारी के रूप मे और कही दार्शनिक या कलाकार के रूप मे । 
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करल ने अपनी प्रुस्तक “अज्ञात मानव” के अन्त मे लिखा है-- 
“पुनरनिर्माण का समय आ गया है| इसके लिए किसी प्रकार का कार्यक्रम 
निश्चित करना ठीक नही होगा, क्योकि इसका अर्थ है, जीवित सत्य को 
कठोर बन्धत मे जकडना । इससे भविष्य हमारी कल्पना से सीमित हो 
जायगा और उन लाभो से वचित होना पडेगा जो उससे परे है ।” 
हमे खडे होकर आगे बढना चाहिए । यन्त्रवाद के बन्धनोी से मुक्त 
. होकर अपनी आन्तरिक शक्तियों को पहचानना चाहिए । मनुष्य में कितनी 
शक्ति है, उसका क्या लक्ष्य है और उसे कैसे प्राप्त किया जा सकता है? 
“इन बातो का पता मानवीय विद्याएं लगा चुकी है । किन्तु हम भौतिक 
विज्ञान द्वारा प्रस्तुत जगत मे विचरण कर रहे है और निजी विकास को 
भूल गए है। वास्तव मे देखा जाय तो यह जगत हमारे मिथ्या-ज्ञान 
और आत्म-विस्मरण का परिणाम है। यह हमारे लिए नही है। इस 
'प्रकार का जीवन हमारा स्वभाव नही बन सकता । इसके विरुद्ध क्रान्ति 
करनी होगी । मूुल्याकन की वर्तमान धारणाओ को बदलकर नयी 
घारणाए बनानी होगी। मानव-विज्ञान यह बताता है कि हम अपना 
सर्वतोमुखी विकास कैसे कर सकते है ? हम अपनी शरीरिक तथा मानसिक 
हलचल और दुर्बंलताओ के कारणो को समभने लगे है । यह जान गए 
है कि प्राकृतिक तियमो का उल्लघन कहा हुआ है, हमे दण्ड क्यो मिल रहा 
है ? हम अघेरे मे क्यो भटक रहे है ” फिर भी मुक्ति का मार्ग स्पष्ठ 
नही है, केवल उसका धृधला आभास मिल रहा है । 
वर्तमान सम्यता विनाश की ओर बढ रही है । साथ ही अपने पतन 
के कारणों को प्रकट कर रही है। उसके पास विज्ञान की अपार शर्वित 
है । क्या हम इस ज्ञान और शक्ति का उचित उपयोग कर सकेंगे ? 
हमारा भविष्य हमारे हाथो मे है। हमे नया मार्ग अपनाना होगा । 
मनुष्य की सर्वश्रेष्ठता तथा परस्पर व्यवहार मे समता और मित्रता 
को स्थापित करने के लिए नीचे लिखी बातो की आवश्यकता है * 
१ प्रत्येक व्यक्ति को समान नागरिक अधिकारो का आइवासन । 
२ मताधिकार । 
३ सावेजनिक नीति निर्धारण मे प्रत्येक व्यक्ति का स्वतन्त्र रूप 
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से सम्मिलित होना । 
४ शिक्षा । 
५ निम्नतम जीवन-स्तर की स्थापना, और उसका सभी को प्राप्त 
होना । 
६ वर्तमान सभ्यता ने जो विकास किया है उससे लाभ प्राप्त करने 
के समुचित अवसर प्राप्त होना । 
७ ऐसे नियमो का निर्माण, जिससे लाभ या प्रतिष्ठा का एकत्र 
सचय न हो । 
जबतक यह निश्चय नहीं होता कि विषमता का कारण कहातक 
समाज है और कहातक, स्वय व्यक्ति, तबतक इस आधार पर लाभ मे 
परस्पर भेद का समर्थन नही किया जा सकता । 


:३: 
स्वतन्त्रता 


लोकतन्‍्त्र की दूसरी मूल-भावना स्वतन्त्रता है | जो व्यवस्था मानव 
की सर्वश्रेष्ठा को स्वीकार करती है उसे इस बात का ध्यान रखना 
होगा कि अन्य कोई तत्त्व मानवता को दवाने न पाये | जब धर्म, समाज, 
राजनीति आदि से सम्बन्ध रखनेवाली कोई परम्परा मनुष्य को दवाने 
लगती है तो वहा वह मुख्य हो जाती है और मानव गोण हो जाता है। 
“और उसकी नसर्वश्रेष्ठता पर आघात होने लगता है | 

जो वात परतन्त्र होने पर अवयुण कही जाती है, वही स्वतन्त्र होने 
पर गुण वन जाती है । परतस्त्रअव स्था में कष्ट एवं अत्याचार है, उससे 
देतेवाले और सहन करनेवाले दोनों का पतन होता है । किन्तु स्वतस्प्र 
होने पर वही तपस्या या साथना बन जाता है, जो प्रगति का सोपान 
हैं। परतन्त्र अवस्था में प्राप्त हुआ सुख सुष् नही रहता ओर स्वतन्व 


प्‌ 
होने पर दुस्स भी उन्‍लास बन जाता है । 
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स्वतन्त्रता मानव का स्वभाव है । उसे प्राप्त करना प्रत्येक व्यक्ति 
का जन्मसिद्ध अधिकार है। अन्य सभी तत्त्व उसकी रक्षा एवं बद्धि के 
लिए है । उत्तकी उपादेयता अथवा मृल्याकन का एकमात्र यही आधार 
है । यदि वे मानव की स्वतन्त्रता मे सहायक है तो उपादेय है । बाधक 
बनने पर वे ही हेय हो जाते है । यह बाधा कही शारीरिक होती है, 
कही मानसिक, कही बौद्धिक और कही आध्यात्मिक । 
ऐसा भी देखा गया है कि एक स्वतन्त्रता दूसरी स्वतन्त्रता मे बाधा 
डालने लगती है | ऐसी स्थिति मे उनके मुल्याकन एवं तारतम्यता का 
निश्चय करना आवश्यक हो जाता है। उदाहरण के रूप भें आर्थिक 
स्वतन्त्रता का अधिक महत्त्व है, उससे भी अधिक मानसिक स्वतन्त्रता 
का, आध्यात्मिक स्वतन्त्रता का सबसे अधिक महत्त्व है । 
लोकतन्त्र मे वेयक्तिक स्वतन्त्रता का क्‍या स्थान है, इस प्रश्न को 
लेकर विचारको मे पर्याप्त मतभेद है। एक ओर अधिनायकवादियो का 
कथन है कि राज्य का हित सर्वोपरि है, गौर उसके सामने व्यक्ति- 
स्वातन्त्य का कोई मूल्य नही है । दूसरा मत है कि लोकतन्‍्त्र मे व्यक्ति 
को अधिक-से-अधिक स्वतन्त्रता मिलनी चाहिए। रूसी साम्यवाद का 
बाक्षेप है कि आथिक स्वतन्त्रता मिलने पर एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति 
का शोपण करने लगता है, और स्वतन्त्रता समाप्त हो जाती है। अत , 
आर्थिक क्षेत्र मे राज्य का नियन्त्रण रहना आवश्यक है। दूसरी श्रोर, 
अमरीका तथा यूरोप के लोकतन्‍्त्रीय राष्ट्रो का कथत है कि आथिक 
तथा बौछििक क्षेत्र मे व्यक्ति को अधिक-से-अधिक स्वतन्च॒ता मिलनी 
चाहिए। इसके बिना प्रतिभा और उत्साह पनपने नहीं पाते और 
व्यक्तित्व नही खिलते । इस प्रकार हम देखते है कि लोकतन्त्रीय व्यवस्था 
होने पर भी एक राज्य अधिक-से-अधिक स्वतन्त्रता देना चाहता है, दूसरा 
कम-से-कम और तीसरा बिलकुल नहीं । इन विचारो का समन्वय करने 
के लिए एक ओर उन घारणाओ को समभना होगा जो लोकतन्त्र की 
व्याख्या में मूल प्रेरक है, अर्थात जिन्हे लक्ष्य मे रखकर विचारको ने 
लोकतन्त्र की व्याख्या की है । दूसरी ओर, उस परिस्थिति को ध्यान में 
रखना होगा, जिसकी प्रतिक्रिया के रूप मे विभिन्‍न लोकतन्‍्त्रो का जन्म 
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हुआ । इगलैंड, अमरीका, रूस आदि देशो मे लोकतन्त्रीय व्यवस्था है । 
किन्तु जिस अव्यवस्था या असन्तोप को टूर करने के लिए इसका जन्म 
हुआ, वह सर्वत्र एक-सी नही है । रूस में लोकतन्त्र का विकास ज़ार- 
शाही की प्रतिक्रिया के रूप मे हुआ | एक ओर सम्पन्न वर्ग था, जो 
उत्तरोत्तर सम्रद्ध एव शक्तिशाली वनता जा रहा था । दूसरी ओर 
मजदूर थे, जो उत्तरोत्तर दरिद्र तथा दुर्बंल होते जा रहे थे । विचारको ने 
इस वर्ग का नाम सर्वहारा रखा है। शोपित वर्ग ने शोषक के विरुद्ध 
क्रान्ति की, और साम्यवाद की स्थापना हुई । वहा ग्ोषण का मुख्य 
आधार विषमतापूर्ण अर्थ-व्यवस्था थी। नई राज्य-व्यवस्था ने उसे 
समाप्त कर दिया । अमरीका तथा यूरोपीय देशो में लोकतन्‍्त्र का 
विकास एकतन्‍्त्रीय सत्ता के विरुद्ध सघर्प मे हुआ | शासक के अधिकार 
क्रमश. घटते चले गए और सत्ता जनता द्वारा चुने गए प्रतिनिधियों 
के हाथ मे आ गईं । इगलैंड और फ्रास मे धर्म-सस्था तथा राज्य-सस्था 
में गठबन्धन हो गया | दोनो ने मिलकर सर्वसाधारण के मानस एवं 
शरीर दोनो पर प्रभुत्व जमा लिया । सर्वंत्ताधारण ने इसके विरुद्ध क्रान्ति 
की और स्वतन्त्रता प्राप्त की । यह सघर्ष आर्थिक ह॒प्नि से शोषित जनता 
का न होकर मानसिक जागरण था । 

स्वतन्त्र उद्योगवादी राष्ट्रो का कथन है कि व्यक्ति को अपने 
पुरुषार्थ एव वुद्धि-वल द्वारा उन्नति करने का पूर्ण अधिकार है । उसकी 
इस स्वतन्त्रता का अपहरण नही होना चाहिए । दूसरी ओर, साम्यवाद 
का कथन है कि व्यक्ति का बौद्धिक अथवा शारीरिक दृष्टि से निर्वल 
होना अपराध नही है ) यदि वलवान उसके जन्मसिद्ध जीने के अधिकार 
पर प्रहार करता है तो उसपर नियन्त्रण होना ही चाहिए । विकास 
की जो सुविधाएं सम्पन्त वालक को प्राप्त होती है, वे दरिद्र को नही 
मिलती, और इसके लिए वह स्वय उत्तरदायी नहीं है । फिर भी उसका 
विकास के अवसरो से वंचित रहना अन्याय है। चोर, डाकू, हत्यारे 
आदि समाज-विरोधी तत्त्वों को स्वतन्त्रता के नाम पर मनमानी करने 
का अधिकार नही दिया जा सकता । पूजीवाद भी इसी प्रकार का अप- 
हरण है, जो राज्य का आश्रय प्राप्त करके पनप्ता है। इतने मात्र से 
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उसे न्याय नही कहा जा सकता । धामिक्र क्षेत्र मे भी प्रत्येक व्यक्ति 
को अपनी-अपनी श्रद्धा के अनुसार धर्माराधन का अधिकार है। किन्तु 
एक की आराधना दूसरे के जीवन एवं अधिकार पर प्रह्मर करनेवाली 
नही होनी चाहिए । उदाहरण के रूप मे, यदि कोई देवता या धर्म के वाम 
पर मनुष्य का बलिदान करना चाहता है तो उसे यह अधिकार नही है। 
इसी प्रकार जो विश्वास हिसा को प्रोत्साहन देता है या आतक फैलाता 
है, उसपर नियन्त्रण करना आवश्यक है। किन्तु यदि हम अपने विचार 
स्वतन्त्रतापूर्वक प्रकट करते है और दूसरे पर प्रहार नहीं करते, फिर भी 
दूसरे को आधात लगता है, तो इसपर प्रतिबन्ध नही लगाया जा 
-सकता । 
उपनिषदों की परिभाषाए साम्यवादी शासच-व्यवस्था “अन्नमय 
और प्राणमय”” दो कोशो को महत्त्व देती है। यहा जीवन का अर्थ है-- 
स्थूल शरीर और प्राण । स्वतन्त्रता का अर्थ भी यहीतक सीमित है। 
अर्थात किसीके स्थुल शरीर को वाघकर रखना, काटना या अन्य प्रकार 
से क्षति पहुचाना तथा भूख-प्यास अथवा अन्य प्रकार से उसकी जीवन- 
क्रिया में वाधा डालना स्वतन्त्रता का अपहरण है| इसके विपरीत, 
उसकी इच्छाओ, विचारशक्ति तथा आतरिक अनुभूतियों पर नियत्रण 
करना बुरा नही है । प्राचीन राज्य-व्यवस्था मे भी स्वतन्त्रता का यही 
अं किया जाता था । राजनीति की परिभाषा मे इस स्वतन्त्रता का 
अपहरण करना ही अपराध है | धर्म-सस्था अतरात्मा को अधिक महत्त्व 
देती है, और उनके विकास के लिए शरीर, इन्द्रिय तथा मन पर नियन्त्रण 
रखना बुरा नही मानती । इतना ही नही, उसे आवश्यक समभती है। 
इसका कथन है कि आचन्तरिक स्वतन्त्रता के लिए वाह्य स्वतन्त्रता का 
अपहरण हानिकारक नही है | किन्तु यह अपहरण या नियन्त्रण स्वेच्छा- 
पूर्वक होना चाहिए, वल-प्रयोग द्वारा नही । विज्ञानमय कोश अर्थात वुद्धि 
के लिए भी उसकी मान्यता है कि यदि वह मनोमय कोश के अधीन है 
अर्थात विचारशक्ति इच्छाशक्ति की दासी है, मन मे जो इच्छित अनुकूल 
एवं प्रतिकूल सकल्प उठते है, यदि बुद्धि उनका समर्थन कर रही है तो 
प्ठसके दिलज्ञा-परिवर्तेन की आवश्यकता है | ऐसी परिस्थिति मे उसे वहा 
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से हटाकर आनन्दमय कोश की ओर प्रदत्त करना चाहिए | मन वुद्धि के 
हाथ में रहना चाहिए, बुद्धि मन के हाथ मे नही । उसे एकमात्र आत्म- 
हिंत को लक्ष्य मे रखकर प्रद्धत्त होना चाहिए। समाज-सस्था पाचों 
कोगणो को उचित प्रश्नय देना चाहती है। उसके मतानुसार सभी में 
परस्पर समन्वय होना चाहिए । तभी शक्तिशाली व्यक्तित्व का निर्माण 
हो सकता है। जहातक आदर का प्रब्न है--पूर्ण स्वतन्त्रता का लक्ष्य 
धर्म-सस्था द्वारा ही पूरा हो सकता है। शेप सस्थाए यद्वि उस लक्ष्य को 
सामने रखकर उस ओर बढ रही है तो कल्याणकारी हैं। विमुख होने 
पर वे ही अमगल वन जाती है । 
लोकतन्त्रीय शासन मे सभी को नीचे लिखी स्वतन्त्रताए प्राप्त है 
१ जीवन की स्वतन्त्रता, 
विचारो की स्वतन्त्रता, 
भाषण की स्वतन्त्रता , 
विश्वास तथा धर्माराधघन की स्वतन्त्रता , 
. उद्योग की स्वतन्त्रता 
१. जीवन की स्वतन्त्रता : मूल्याकन की दृष्टि से सर्वप्रथम स्थान 
उस स्वतन्त्रता का है, जिसके बिना अन्य सब स्वतन्त्रताए व्यर्थ हो जाती 
है । यह स्थान जीवन का है । धार्मिक, राजनेतिक, आर्थिक आदि समस्त 
स्वतन्त्रताओं का मूल्य तभीतक है जबवतक जीवन है। सभी क्षेत्रों मे 
इसे अन्तिम लक्ष्य माता गया है | धामिक क्षेत्र में दूसरे के जीवन का 
अपहरण तथा दमन पाप है; सामाजिक तथा राजनंतिक क्षेत्र मे श्रपराव 
और आशिक क्षेत्र मे जोपण | कला, साहित्य बादि क्षेत्र भी जीवन- 
विकास को ही अपना लक्ष्य मानते है । 
किन्तु जीवन गब्द अपने-आपमे अस्पष्ठ है । साधारणतया समस्त 
व्यक्तित्व को जीवन में सम्मिलित कर लिया जाता हैँ, और उसमे सामा- 
जिक, राजनैतिक तथा अन्य अस्मिताए भी आ जाती है। किन्तु 9 
में जीवन का अर्थ स्थूल घरीर तथा प्राण हैं। जब कम व्यक्ति दूसरे 
व्यक्ति के विचारों का खंडन करता है और उससे उसके अहकार का 
ठेप्त पहुचाती है, तो लोकतन्त्र इसपर अतिवन्ध नहीं लगाता। पर, 


न ९) 


नंद ० ->च्छ 
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राजनीति आदि प्रत्येक क्षेत्र मे ऐसे उदाहरण भी मिलते है, जहा व्यक्ति 
सिद्धान्त या भावनाओ की रक्षा के लिए शरीर का वलिदान कर देता है । 
किन्तु ऐसा करना उसकी अपनी इच्छा पर निर्भर है। जहातक एक 
व्यक्ति पर दूसरे व्यक्ति के नियन्त्रण का प्रशइन है, वहा स्थूल जीवन को 
ही प्राथमिकता दी जायगी । 

साम्यवाद जीवन की इसी परिभाषा को लक्ष्य भे रखकर बौद्धिक 
तथा मानसिक क्षेत्र पर नियन्त्रण को वुरा नही समझता । उद्योग एवं 
विचारो की स्वतन्त्रता का समर्थन करनेवाले राष्ट्‌ भी यह स्वीकार करते 
हैं कि प्रत्येक व्यक्ति को जीने का अधिकार है औौर इसके लिए उसे सर- 
क्षण प्राप्त होना ही चाहिए, भर्थात किसी व्यक्ति या वर्ग को यह छूट नही 
मिलनी चाहिए कि जीवन की अनिवार्य सामग्री को, अत्याचार अथवा 
शोषण, किसी भी रूप में छीन सके | राज्य-सस्था जब अपराधी को फासी 
पर लटकाती है तो वहा उसका यह कथन है कि अपराधी अपराध द्वारा 
अपने जीने के अधिकार को स्वय खो देता है। अर्थात जो व्यक्ति यह 
चाहता है कि उसका जीने का अधिकार सुरक्षित रहे, उसे दूसरे के इस 
अधिकार का सम्मान करना होगा । दूसरे के इस अधिकार पर प्रहार 
करनेवाला अपने अधिकार का दावा नहीं कर सकता है । वह उसे स्व 
खो देता है । 

धार्मिक क्षेत्र मे स्वतन्त्रता का नाम अहिंसा है | इसका अर्थ है दूसरे 
के सुखपूर्वक जीने के अधिकार को उतना ही महत्त्व देना, जितना अपने को 
दिया जाता है। सामाजिक क्षेत्र में इसीको सम्यता कहते है ! इसका अर्थ 
है, जो व्यवहार तुम्हे अप्रिय लगता है वह दूसरे के साथ न करो | राज- 
नेतिक क्षेत्र मे इसे नागरिकता कहा जायगा, जहा एक नागरिक दूसरे 
नागरिक के अधिकारो का सम्मान करता है। कला के क्षेत्र मे इसका 
अर्थ है अनुभूति के उस स्तर पर पहुचना, जहा एक अनुभूति दूसरे की 
अनुभूति से पृथक नही रहती । 

अब हमारे सामने यह प्रश्न आता है कि जहा व्यक्ति अन्तह्वन्द्द या 
किसी महत्त्वाकाक्षा के कारण स्थूल जीवन का परित्याग करने के लिए 
तैयार हो जाता है, वहा उसे ऐसा करने का कह्मतक अधिकार है ? इस 
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अञ्न का उत्तर प्राप्त करने के लिए स्वेच्छापूर्वक किये जानेवाले जीवन- 
परित्याग को दो भागो मे विभक्त किया जा सकता है --१ आात्महत्या 
और २ आत्मवलिदान । आत्महत्या का मुख्य कारण निराशा है। जब 
के ४ 20 की अन्य सकट के कारण जीवन अग्नह्य हो जाता 
भीर भ ई आशा नही 5 व्यक्ति आत्महत्या 
के लिए तैयार हो जाता है । बिग हर नल कह 
प्रत्येक कल्याणकारी सस्था का यह कत्त॑व्य हो जाता है कि व्यक्ति को 
अज्ञान से होनेवाले विनाज से बचाये । माता यदि बालक को आग मे हाथ 
डालने या हानिकारक वस्तु खाने से रोकती है तो यह स्वतन्त्रता का 
अपहरण नहीं है। आत्महत्या भी इसी प्रकार की अज्ञान-मूलक प्रदृत्ति 
है। धर्म की दृष्टि मे यह महापाप है और राजनीति की दृष्टि में 
अपराध । स्वतन्त्र व्यक्तित्व की हृष्ठि से यह कायरता है, जहा व्यक्ति 
सकटो के सामने साहस खोकर सघर्ष बन्द कर देता है और शीघ्र छुटकारा 
प्राप्त करना चाहता है । इसपर नियन्त्रण होना लोकतन्त्रीय भावना के 
विरुद्ध नही है । 
स्वेच्छापूर्वक प्राण-परित्याग का दूसरा रूप आत्म-वलिदान है । 
वहा व्यक्ति किसी उच्चतर लक्ष्य को सामने रखकर बढता चला जाता 
है, और सकटो की परवाह नहीं करता | वहा झत्यु लक्ष्य नही होती , 
किन्तु वह सकट के रूप में आती है और व्यवित साहस के साथ उसका 
सामना करता है | ऐसी रझत्यु को प्रत्येक क्षेत्र मे आदर्ण माना गया है । 
आत्महत्या मे परिस्थितिया जीवन-परित्याग के लिए विवश कर देती हैं, 
वह एक प्रकार का अपहरण है। किन्तु यहा किसी प्रकार की विवश्ञता 
नही रहती । व्यक्ति स्वेच्छापूर्वक किसी उच्चतम लट्षय के लिए अपने 
जीवन का विनियोग करता है । 

२. विचारों की स्वतन्त्रता: जीवन के पश्चात विचारों की स्वतन्त्रता 
आती है| इसका अर्थ है, प्रत्येक व्यक्ति को अपनी वृद्धि से सोचने और 
निर्णय करने का पूर्ण अधिकार । इस विषय में प्राचीनकाल से दो 

मत चले आ रहे है और वे प्रत्येक क्षेत्र पर छाये हुए है । पहला मत यह 
है कि सर्वसाधारण अपने भले-चुरे को नहीं सममता। अतः उमे निर्णय 
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करने का अधिकार नही देना चाहिए । दूसरा मत प्रत्येक व्यक्ति को 
इस क्षेत्र मे भी समान अधिकार देना चाहता है। धामिक जगत में 
वैदिक परम्परा ने पहले मत को प्रस्तुत किया और श्रमण परम्परा ने 
दूसरे को । राजनीति से साम्राज्यवाद एवं साम्यवाद प्रथम मत के समर्थक्र 
हैं। लोकतन्त्र दूसरे मत का समर्थन करता है। सामाजिक क्षेत्र भे भी 
एक वर्ग रूढियो का समर्थक है, और दूसरा वेयक्तिक स्वतन्त्रता का । 

जहातक सगठन का प्रश्न है, प्रथम मत अधिक उपयोगी है। प्राय. 
सगठनो का मुख्य बल अन्व-श्रद्धा होती है । किन्तु संगठन व्यक्ति के 
लिए होते है, व्यक्ति संगठन के लिए नही होता । माता असहाय बालक 
की रक्षा करती है । किन्तु यदि वह उसपर इतनी छा जाय कि वालक 
का विकास ही रुक जाय तो मातृत्व का उद्देश्य लुप्त हो जाता है । 
सगठन का ध्येय है, दुर्बल व्यक्तित्व की रक्षा करना और धीरे-घीरे उसे 
समर्थ एवं शक्तिशाली बनाना । किन्तु यदि वह उसपर सदा छाया रहेगा 
तो व्यक्तित्व का पनपना असम्भव है । सगठन साधन है, साध्य नही । 

लोकतन्‍्त्र का कथन है कि किसी व्यक्ति के मनमे यह भावना नहीं आनी 
चाहिए कि उसपर दूसरे के विचार लादे जारहे है । यहा एक प्रदइन उठता 
है । सबका ज्ञान एक-सा नही होता । व्यक्ति जिस वात को नही जानता, 
क्या उस विषय में भी उसे स्वतन्त्र-निर्णय का अधिकार है ? इस प्रश्न 
का उत्तर समझने के लिए हमे लोकतन्त्रीय भावना पर ध्यान देना 
चाहिए । ज्ञान ही नही, प्रत्येक क्षेत्र मे व्यक्ति अपने-आप मे अपूर्ण है और 
उसे दूसरे के सहयोग की आवश्यकता है । किन्तु यदि सहयोग ऊपर से 
लादा जाता है तो वह अन्याय या अत्याचार हो जाता है। यहातक कि 
मनोरजन में भी यदि वल-प्रयोग किया जाय तो वह मनोरजन नहीं 
रहता । इसी प्रकार, जब कोई अपनी अत्पन्नता का अनुभव करता है 
और किसी वात को समभने के लिए दूसरे की सहायता प्राप्त करना 
चाहता है, तो उसे यह सहायता मिलनी ही चाहिए। इसे विचारों का 
हनन नही कहा जा सकता । किन्तु दूसरे की समझ में न आने पर भी 
जब एक व्यक्ति अपना निर्णय उसपर लादना चाहता है तो यह विचारों 
की हिंसा है, और लोकततन्त्रीय भावना के प्रतिकुल है ! 
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जहा विचारो की स्वतन्त्रता जीवन की स्वतन्त्रता पर आघात करती 
है वहा मुख्यता जीवन को दी जायगी । इसी आधार पर साम्यवाद ने 
विचारों पर नियन्त्रण का समर्थन किया | किन्तु वह अपनी सीमा को 
पार कर गया और व्यवितत्व का दमन करने लगा । जीवन की प्राथ- 
'मिकता होने पर भी उसके नाम पर अनुचित नियन्त्रण नही होना 
चाहिए । 
३ भाषण की स्वतन्त्रता . विचारों के पश्चात भाषण का स्थान 
है। लोकतन्त्र का विकास विचारो के आदान-प्रदान द्वारा होता है । 
इसके लिए प्रत्येक व्यक्ति को स्वतन्त्र होकर अपने विचार प्रकट करने 
का अधिकार मिलना चाहिए। जैन-दर्शन का कथन है कि प्रत्येक वस्तु 
के अनेक पहलू होते है, और व्यक्ति अपने स्वार्थ या सस्कारो के अनुसार 
किसी एक को महत्त्व देने लगता है । किन्तु इससे वस्तु का यथार्थ ज्ञान 
नहीं हो पाता। सचाई जानने के लिए अधिक-से-अधिक पहलुओ को 
विचार में लाना आवश्यक है । यह तभी सम्भव है, जबकि सभीको अपना- 
अपना दृष्टिकोण उपस्थित करने का अवसर दिया जाय । 
विचारो के समान अभिव्यक्ति के क्षेत्र में भी दो मत है। एक 
स्वतन्त्र अभिव्यक्ति का समर्थन करता है और दूसरा उसपर नियन्त्रण 
आवश्यक मानता है । वास्तव में देखा जाय तो अभिव्यक्ति पर भी वही 
नियन्त्रण होना चाहिए, जहा वह हिसा को प्रोत्साहन देती है अर्थात 
दूसरे के जीवन पर प्रहार करती है ! 
इसी प्रकार ऐसे भाषणों पर भी प्रतिबन्ध लगाना आवश्यक हें 
जाता हैं जो सावंजनिक हित के प्रतिकूल हा । उदाहरण के सूप मे 
संकटकाल में समस्त गवितयों को एक ही दिया में लगाना आवश्यक 
हो जाता है | यदि कोई उस समय जनता को असहयोग के लिए उभारता 
है तो वह सार्वजनिक हित के प्रतिकूल है। उसपर प्रतिवन्ध लगाना 
आवश्यक हो जाता हैं। किन्तु श (स्तिकाल में भी उन प्रतित्रस्थी का 
जारी रखना उचित नहीं कहा जा सकता | 
४ विश्वास तथा धर्माराधन की स्वतन्त्रता: चोयी स्थतस्तता 
आध्यात्मिक जगत से सम्बन्ध रखती है। व्यस्त प्राचीनकराव से 
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अती र्द्रिय तत््वो मे विश्वास करता आरहा है, और यह विश्वास उसके 
जीवन एवं व्यक्तित्व को ऊचा उठाने मे सहायक सिद्ध हुआ है । दूसरी 
ओर यह भी ठीक है कि इसने व्यक्तित्व का दमन किया और मनुष्य 
को पथ-अ्रष्ट किया | विश्वासो की आपसी टक्‍करें भी हुईं और दूसरे 
को तलवार के बल पर मोक्ष पहुचाने का प्रयत्न भी किया गया । 
लोकतन्‍्त्र का कथन है कि इस क्षेत्र मे भी व्यक्ति को स्वतन्त्र छोड 
दिया जाय। श्रद्धा जीवन का वलशाली' तत्त्व है जो आगे बढने की 
प्रेरणा देता है। किन्तु वह जब अपने-आप विकसित होता है तभी उसमे 
जीवन रहता है। ऊपर से लादी गई निर्जीव श्रद्धा जीवत को विषाक्त 
बना देती है । 
प्राचीन तथा मध्य युग मे धर्म जीवन का महत्त्वपूर्ण तत्त्व रहा है। 
जव ईसाई और मुसलमान घर्म को माननेवाले शासको ने आकान्त 
जनता पर अपने विश्वासों को जबरदस्ती लादना शुरू किया तो उसकी 
आन्तरचेतना पर कठोर आघात लगा । इसकी उम्र प्रतिक्रिया हुई, जो 
बर्म-सस्था का क्र अभिशाप है । उसीको सामने रखकर वर्तमान मानव 
चर्म से अश्रद्धा करने लगा है। वह उसके वादों को प्रवचना मान रहा 
है । लोकतनन्‍्त्र का कथन है कि इस क्षेत्र मे भी सवको स्वतन्त्रता मिलनी 
चाहिए । उसपर नियन्त्रण तभी होता चाहिए जव विद्वास हिसा लिये 
हुए हो । 
भारत ने सविधान द्वारा अपने लौकिक राज्य (5८८पराॉ३४ $609॥८) 
होने की घोपणा की है | इसका इतना ही अथे है कि ईश्वर, पुृजा-पद्धति, 
अतीन्द्रिय तत्त्वो में विश्वास आदि बातो के विषय मे राज्य किसी विशेष 
परम्परा को नहीं अपनायगा । इसका यह अर्थ नहीं हैं कि वह घर्म- 
विरुद्ध है। जिस प्रकार धर्म का सार-सदाचार या जीवन-शुद्धि है, उसी 
प्रकार भारतीय गणराज्य भी इस वात को सर्वोपरि मानता है, किन्तु 
इसके लिए परम्परा-विशेष को प्रश्नय नहीं देना चाहता । व्यक्ति 
इच्छानुसार किसी भी परम्परा को चुनकर अपना वाध्यात्मिक विकास 
कर सकता है ! यही धामिक स्वतन्त्रता का अर्थ है। यहा न किसीपर 
अतिवन्ध लगाया जाता है और व कोई परम्परा जबरदस्ती लादी जाती है । 
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४. ओद्योगिक स्वतन्त्रता : व्यक्ति मे दो मूल प्रेरणाए कार्य करती 

है | पहली प्रेरणा सरक्षण या अपने अस्तित्व की रक्षा है। प्रत्येक व्यक्ति 
शारीरिक, पारिवारिक, आर्थिक आदि दृष्टियो से अपनेको अधिक-से- 
अधिक सुरक्षित बनाना चाहता है। दूसरी प्रेरणा अहकार की है। 
प्रत्येक व्यक्ति, विद्या, घन-सम्पत्ति, राजकीय सत्ता, कला आदि के द्वारा 
दूसरों से आगे वढना चाहता है । प्रत्येक प्रयत्त मे पहले सरक्षण की 
भावना काम करती है, और धीरे-धीरे वही अहकार का रूप ले लेती है । 
औद्योगिक क्षेत्र इस नियम का अपवाद नही है । जहातक सरक्षण एवं 
मौलिक आवश्यकताओ को पूर्ति का प्रश्न है, उद्योग के विपय में दो मत 
नही है। किन्तु जब उसके द्वारा वर्ग-विशेप का झोपण होने लगता है 
तो उसकी उपयोगिता विवादास्पद बन जाती है । साम्यवाद का कथन 
है कि व्यक्ति को औद्योगिक स्वतन्त्रता नहीं मिलनी चाहिए क्योकि 
शोषण इसका अवश्यम्भावी परिणाम है। दूसरी ओर स्वतन्त्र उद्योग- 
वादी राषप्ट्रो का कथन है कि सम्पत्ति का आकर्पण जीवन की बहुत बडी 
प्रेरणा है। उसको लक्ष्य मे रखकर व्यक्ति का पुरुषार्थ पनपता है, और 
प्रतिभा का विकास होता है । परिणामस्वरूप, नये-नये आविष्कार होते 
है, जो सार्वजनिक सुख की ढृद्धि करते हैं। अत स्वतन्त्र उद्योग पर 
प्रतिबन्‍्ध नही लगाना चाहिए | जहातक शोपण का प्रश्न है, इसके लिए 
श्रमिक वर्ग को मौलिक सरक्षण दिया जा सकता है। उसके भिए 
प्रतिभा एवं पुरुषार्थ का दमन करना उचित नही है। इसका अर्थ होगा 
राष्ट्र की प्रगति को रोकना । लोकतन्त्र शोपण को रोकना चाहता है । 
साथ ही व्यवितत्व का दमन नही चाहता । 


सांस्कृतिक स्वतन्त्रता 

उपरोक्त बातो के अतिरिक्त कला, साहित्य, दर्शन आदि क्षेत्रों में 
भी व्य्रित को पूर्ण स्वतन्त्रता मिलनी चाहिए । प्रतिवन्ध वही लगाना 
चाहिए, जहा उनसे हिसा, व्यभिचार या अन्य सामाजिक दीपा का 


प्रोत्साहन मिलता हो । 


स्वतन्त्रता ११४ 


स्वतन्त्रताश्रो का परस्पर संघर्ष 

यहा एक प्रइन और हैं। धर्म, राजनीति, समाज आदि प्रत्येक क्षेत्र 
अपनी-अपनी स्वतन्त्रता का समर्थन करता है । धर्म अहिंसा का प्रति- 
पादन करता है और राज्य-सस्था शत्रु पर हिंसक आक्रमण के लिए 
कहती है । इसी प्रकार धर्म अपना स्वार्थ छोडकर भी दूसरे का स्वार्थ 
पूरा करने के लिए कहता है । किन्तु अर्थशास्त्र इसके विरुद्ध प्रतिपादन 
करता है । वहा अपने स्वार्थ के लिए दूसरे के स्वार्थ का अपहरण बुरा 
नहीं माना गया । एक वर्ग धर्म को महत्त्व देता है, दूसरा समाज को, 
तीसरा राज्य-सस्था को और चौथा आथिक उन्नति को | इसी आधार 
पर स्वतन्त्रताओं की प्राथमिकता के विपय में भी अनेक मत हो गये है, 
और वतंमान मानव उलभन में पड गया है। इस प्रदन का समाधान 
करने के लिए सर्वोदिय या व्यापक हित को सामने रखकर चलना होगा, 
अर्थात जो स्वतन्त्रता सभीके कल्याण को लिये हुए है, जिसमे किसीका 
अकल्याण नही है, वह सर्वोपरि है । यह स्वतन्त्रता धर्म का लक्ष्य है । 
अन्य स्वतन्त्रताए जब इसमे सहायक हैं तो उपादेय है, अन्यथा हेय । 
राज्य, समाज तथा अर्थ अपने-आपमे लक्ष्य नही हैं । वे अविकसित व्यक्ति 
के लिए तात्कालिक समाधान है । उनकी तरतमता परिस्थिति के अनुसार 
बदलती रहती है । सबका मापदण्ड आध्यात्मिक स्वतन्त्रता है । 


स्वतन्त्रता श्रोर स्वाधीनता 


स्वतन्त्रता और स्वाधीनता शब्द प्रायः समानार्थक माने जाते है 
और एक के स्थान पर दूसरे का प्रयोग हो रहा है। किन्तु सूक्ष्म विचार 
करने पर इनका परस्पर भेद स्पष्ठ होने लगता है । स्वाधीनता शब्द का 
अर्थ है, व्यक्ति का किसी दूसरे पर निर्भर न होना । आर्थिक, सामाजिक, 
पारिवारिक या राजनंतिक किसी भी दृष्टि से जबतक एक व्यक्ति दूसरे 
व्यक्ति पर निर्भर है, तबतक उसका विकास नही हो पाता । उसकी 
शवितिया दबी रहती है । यह ठीक है कि मनुप्य सामाजिक प्राणी है, 
और परस्पर सहयोग के बिना काम नही चलता । किन्तु इसका इतना 
ही अर्थ है कि दोनों एक-दूसरे के सहायक है। स्वाघीनता को वही 
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आघात लगता है जहा एक व्यक्ति का जीवन दूसरे व्यक्ति की कृपा पर 
निर्भर है । जहा एक को दूसरे पर मनमानी करने का अधिकार मिल 
जाता है, और दूसरा यदि स्वतन्त्र होना चाहता है तो उसके लिए भूखा 
मरने के अतिरिक्त कोई चारा नही रहता । इस प्रकार की पराधीनता 
प्रत्येक हृष्टि से हेय है और लोकतनन्‍्त्र यह मानता है कि एक व्यक्ति पर 
दूसरे व्यक्ति का अधिकार होना अचुचित है । उसकी दृष्टि मे स्वाधीनता 
पर किसी प्रकार का नियन्त्रण नही होना चाहिए । पराधीनता प्रत्येक 
दृष्टि से बुरी है । इसके विपरीत, स्वतन्त्रता का अर्थ है व्यक्ति को अपनी 
इच्छानुसार कार्य करने की छूट । इसमे दूसरे पर निर्भर होने का प्रइत 
नही है | जब यह छूट दूसरे की स्वतन्त्रता का हनन करती है तभी उस- 
प्र प्रतिबन्ध लगाया जाता है । आध्यात्मिक क्षेत्र मे इन्ही प्रतिवन्‍्धों को 
धर्म कहा गया है। सामाजिक क्षेत्र मे सदाचार और राजनैतिक क्षेत्र में 
कानून, इन प्रतिबन्धो के विधि तथा निपेध दोनो रूप होते है। 
निषेधात्मक रूप में ऐसे कार्यो को रोका जाता है, जो दूसरे की स्वतन्त्रता 
का अपहरण करते है । विधि रूप में व्यक्ति पर कतंव्य-भार या उत्तर- 
दायित्व डाला जाता है, जिसके बिना वह अपनी स्वाधीनता की रक्षा 
नही कर सकता । उसे अपने सरक्षण एवं भरण-पोपण के लिए पराधीन 
बनना पड़ता है । 
धर्म, समाज तथा राजनीति--प्रत्येक क्षेत्र मे स्वतन्त्रता का अर्थ है 
ऐसे नियन्त्रण का अभाव, जिसे मनुष्य अपने लिए अनुचित समभत्ा है 
था जो उसकी समभ से परे है। उपरोक्त क्षेत्रों मे यह नियन्त्रण उत्तरो- 
ज्तर कठोर होता चला गया है | उदाहरण के रूप मे, एक व्यषित को 
कहा जाता है कि वह झूद्ध का छुआ हुआ अन्न ग्रहण न करे और भय 
बताया जाता है कि यदि ऐसा करेगा तो परलोक में नरक के दुख 
भोगने पडेंगे । श्रद्धालु श्रोता इस कथन के सत्यासत्य का निर्णय नहीं 
करता | फिर भी उसे स्त्रीकार कर लेता है, क्योकि जिस पुस्तक में यह 
लिखा है या जो व्यक्ति ऐसा कह रहा है उप वह आदर की दृष्टि से 
देखता है। यहा वौद्धिक स्वतन्त्रता का दमन होने पर भी हृदय का 
दमन नहीं है । यदि व्यक्ति उस पुस्तक या घर्म-]र में विश्वास नहीं 
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करता तो इस आज्ञा को बिना किसी सकोच के अस्वीकार कर सकता 
है । केवल हृदयगत विश्वास ही उसे यह भाज्ञा मानने के लिए विवश 
करता है। 
समाज के क्षेत्र मे यह नियन्त्रण कुछ आगे बढ जाता है। 
एक युवक ऐसी कन्या से विवाह करना चाहता है, जिसके लिए जातीय 
मर्यादा अनुमति नहीं देती । युवक की बुद्धि एव हृदय उस मर्यादा को 
अच्छा नहीं मानते | फिर भी उसमे इत्तना साहस नही है कि जातिवालों 
की उपेक्षा कर सके । यदि वह साहस वटोरकर अलग खडा हो जाय 
और सामाजिक बहिष्कार के कारण होनेवाले साधारण कष्टो की परवाह 
न करे, तो समाज उसे अपने निम्चय से नही रोक सकता । कभी-कभी 
ऐसा भी होता है कि प्रतिभा तथा साहस-सम्पन्त युवक बहुत-से अन्य 
व्यक्तियों को अपने पक्ष में कर लेता है और एक नये समाज की रचना 
कर डालता है, और पुराने प्रतिवधो को समाप्त कर देता है। वतंमान 
नागरिक जीवन में भिन्‍न-भिन्‍न जातियो के व्यक्ति प्रतिदिन आपस मे 
मिलते रहते है । पुराने जाति-बन्धुओ के साथ व्यवहार प्राय. टूट जाता 
“है । परिणामस्वरूप, सामाजिक वन्चन अपने-भआाप शिथिल हो रहे हैं । 
राजनेतिक क्षेत्र में नियन्त्रण का आवार शारीरिक या आर्थिक दण्ड 
होता है । साधारण व्यक्ति उसकी उपेक्षा नहीं कर सकता। बहुत-सी 
राज्य-प्रणालियों भे बौद्धिक तथा आशिक क्षेत्र पर भी कठोर नियन्त्रण 
है, जहा न विचार करने की स्वतन्त्रता है और न॒पुरुषार्थ की । वहा 
परतन्त्रता अपने उत्कट रूप पर पहुच जाती है । 
स्वतन्त्रता की व्याख्या अनेक प्रकार से की जाती है। जिस क्षेत्र के 
सामने मानव का जो रूप है, वह स्वतन्त्रता की व्याख्या उसीको लक्ष्य में 
रखकर करता है । उदाहरण के रूप मे, धर्म आत्मा को महत्त्व देता है । 
'वह्‌ स्वतन्त्रता की व्याख्या भी आत्मा को लक्ष्य में रखकर करता है । 
राजनीति शारीरिक हलचल को ध्यान मे रखकर इसकी व्याख्या करती 
है । समाजश्ास्त्र वर्ण-वैपम्य, लिय-वंपम्य तथा रूढियो को लक्ष्य मे 
'रखता है और अधेशञास्त्र उद्योग एवं व्यवसाय को। फलस्वरूप, प्रत्येक क्षेत्र 
मे लोकतन्त्रीय व्यवस्था के भिन्‍त-भिन्‍न रूप हो जाते है। उनकी चर्चा 
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करने से पहले यह आवश्यक है कि हम स्वतन्त्रता की मर्यादा को 
समभ लें । 
स्वतन्त्रता की मर्यादा 

स्वतन्त्रता का शब्दार्थ है--इच्छानुसार काम करने की छूट । किस्तु 
प्रत्येक व्यक्ति को यह छूट नही दी जा सकती । एक व्यक्ति जब दूसरे 
के अधिकार को छीनता है तो दूसरे मे उसकी स्वाभाविक प्रतिक्रिया 
होती हैं। परिणामस्वरूप, वह भी दूसरे का अधिकार छीनकर अपनी 
सम्पत्ति या बल की ढृद्धि करना चाहता है । प्रत्येक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति 
से आशकित रहने लगता है । सभी की स्वतन्त्रता खतरे से पड जाती है । 
अतः दूसरे की स्वतन्त्रता को छीनने का अर्थ है अपनी स्वत्तन्त्रता को 
खतरे मे डालना । इसी लक्ष्य को सामने रखकर स्वतन्त्रता की मर्यादा 
की जाती है और वह वहीतक उचित समझी जाती है, जहा दूसरे के 
न्यायप्रर्ण अधिकार मे बाधा नही डालती । अपनी स्वतन्त्रता की रक्षा 
के लिए दूसरे की स्वतन्त्रता का सम्मान करना आवश्यक है। उसीको 
समता तथा न्याय कहा जाता है । इनकी चर्चा आगे की जायगी । 

स्वतन्त्रता के दो क्षेत्र है। पहला वह है, जहा एक व्यक्ति का 
स्वतन्त्र होकर विकास करना दूसरे के सुख या विकास में बाधा नहीं 
डालता । उदाहरण के रूप में, यदि कोई विद्या या कला के क्षेत्र में आगे 
बढना चाहता है तो कितना ही बढता चला जाय, दूसरे को हानि नहीं 
पहुचती । इस क्षेत्र मे लोकतन्त्र कोई प्रतिबन्ध नहीं लगाता, प्रत्युत 
प्रोत्साहन देता है। वहा समता की उपेक्षा करदी जाती है और स्वत्तन्त्रता 
मुख्य भावना वन जाती है । हा ॥॒ 

दूसरा क्षेत्र वह है, जहां एक व्यक्ति का अमर्यादित विकास दूसरे 
के विकास में वाधा डालने लगता है। यह क्षेत्र मुस्यतया अर्थ तथा 
राजनीति से सम्बन्ध रखता हैँ । आर्थिक क्षेत्र के भी दो रूप है। पहले 
का सम्बन्ध उत्पादन से है और दूसरे का लाभ या वितरण से। यदि 
कोई व्यक्ति अपनी प्रतिभा तथा श्रम के द्वारा उत्पादन में हृद्धि करता 
है और इस बात में दूसरो से आगे बढ जाना है तो उसपर नियन्ध्रण 
की आवध्यकता नहीं है। उससे किसीको हानि नहीं पहुचती। किन्तु 
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जब वितरण में विषमता आने लगती है, मुनाफे पर किसी एक व्यक्ति 
का अधिकार हो जाता है और उससे दूसरों को जीवन-सामग्री प्राप्त 
करने मे कठिनाई होने लगती है, तो नियन्त्रण आवश्यक हो जाता है । 
वहा स्वतन्त्रता पर नियन्त्रण लगाकर समानता पर बल दिया जाता है । 
इसी प्रकार जब कोई अधिकाधिक लाभ प्राप्त करने के लिए उत्पादन के 
साधनो पर एकाधिपत्य कर लेता है, जिससे उसकी सम्पत्ति उत्तरोत्तर 
चबढती चली जाती है और दूसरे दरिद्र होने लगते है तो स्वतन्त्रता को 
दबाना आवश्यक हो जाता है। चोर, डाकू, दुराचारी आदि समाज- 
विरोघी तत्वों को दबाने के लिए भी स्वतन्त्रता पर प्रतिवन्‍्ध आवश्यक 
है । आशिक स्वतन्त्रता के कारण समाज मे जो विषमता आई और एक 
वर्ग दूसरे वर्ग के अत्याचारो से पीडित होने लगा, उसीकी प्रतिक्रिया 
के रूप में साम्यवाद का जन्म हुआ, जहा उत्पादन के साधनों पर 
व्यक्ति का अधिकार समाप्त कर दिया गया । उसका मुख्य लक्ष्य अल्प- 
सख्यक सपन्‍त वर्ग पर सी नियत्रण नही है, किन्तु बहुसख्यक दरिद्रवर्ग 
को उसके अत्याचार एव वघधनों से मुक्त करना है । वहा अल्पसख्यक 
वर्ग पर लगाये यए प्रतिबन्ध का उद्देश्य वहुसख्यक्र वर्ग की स्वतन्त्रता 
होता है। 
दूसरा क्षेत्र राजनीति का है । जब एक व्यवित इतने अधिकार प्राप्त 
कर लेता है कि दूसरो की स्वतन्त्रता मे बाधा आने लगती है, तो उसके 
अधिकारों को घटाना आवश्यक हो जाता है । प्राचीन समय में कानून 
बताना, उनका पालन कराना तथा न्याय एक ही व्यक्ति के हाथ में होते 
थे और वह मनमानी कर सकता था। कालान्तर मे उन्हे अलग-अलग 
कर दिया गया और विधान अर्थात कानून वनाने का कार्य विद्या-सम्पन्त 
त्यागियों को दिया गया । राजा के हाथ मे न्याय और दण्ड का कार्य 
रह गया । क्रमश न्याय को भी अलग कर विया गया । लोकतन्‍्त्रीय 
व्यवस्था मे शासन की सर्वोच्च सत्ता भी जनता द्वारा चुने हुए प्रति- 
निधियो के हाथ में सौप दी गई । अनेक स्थानों पर विधान का निर्माण, 
दण्ड-व्यवस्था तथा न्याय तीनो उसीके हाथ में है, जिसे प्रत्यक्ष 
नोकतन्त्र ([97९८0 [7070८:३८ए) कहा जाता है । जिन देझो मे 
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क्षेत्र की विशालता के कारण इस पद्धति को अव्यावहारिक समझा गया, 
वहा सर्वोच्च सत्ता प्रतिनिधि-मण्डल के हाथ मे रही और उसने अपनी 
सहायता के लिए पुलिस तथा न्यायविभाग का सगठन किया । इस 
प्रकार, राजकीय सत्ता उत्तरोत्तर विकेन्द्रित होती गई । 

इस प्रकार एक व्यवित की स्वतन्त्रता उत्तरोत्तर घटती चली गई 
श्रौर एक दिन वह अन्य सबकी समानता पर आ गया । इस प्रकार 
स्वतन्त्रता के मर्यादित होने पर भी हम उसे अपहरण नही कह सकते, 
क्योकि यह मर्यादा स्वय स्वतन्त्रता की रक्षा के लिए की गई है। एक 
व्यक्ति के पास जितने अधिक अधिकार रहते है, उतना ही वह दूसरे की 
स्वतन्त्रता का अपहरण करता है । इत्तना ही नही, उसे अपने अधिकारों 
की रक्षा के लिए सदा जागरूक रहना पडता है। अधिकार एवं सत्ता 
के विनाश का भय उसे अधिकाधिक क्र एवं चिन्तित वनाता चला 
जाता है। इस प्रकार उसकी अपनी स्वतन्त्रता भी छिन जाती है | 
उसकी रक्षा के लिए यह आवश्यक है कि वह दूसरे व्यक्ति के लिए भय 
न रहे और दूसरा व्यक्ति उसके लिए भय न रहे । 

अर्थ-व्यवस्था मे जबतक श्रमिक और पूजीपति का भेद बना हुभा है, 
तवतक दोनो एक-दूसरे से आगकित रहेगे । फलस्वरूप, दोनो की 
स्वतन्त्रता नप्ठ हो जायगी । उसे प्राप्त करने के लिए यह आवश्यक है कि 
श्रमिक ही स्वामी वन जाय । वह स्वतन्त्र अवस्था मे किया गया श्रम 
कप्र के स्थान पर आनन्ददायी बन जायगा | राज्य-व्यवस्था मे जबतक 
एक वर्ग अपने को शासक समभता है और दूसरा शासित, त्वतक 
तनाव वने रहेगे। परस्पर सघपं, उपद्रव एवं दमन भी होते रहेंगे । 
किन्तु जब शासित स्वयं शासक वन जायगा, तब कितना ही नियन्त्रण 
किया जाय, वह उसे हर्पपृर्वंक स्वीकार करेगा | उस अवस्था में वन्धन 
भी सुखद हो जायगे | 

समाज को सुव्यवस्थित ओर साथ ही प्रगतिशील बनाने के लिए 
स्वतन्त्रता के अतिन्क्ति अन्य अनेक तत्त्वों को ध्यान में रसने की 
आवश्यकता है । स्वतन्त्रता को सामाजिक एवं राजकीय व्यवस्था का 
अतिक्रमण नही करना चाहिए । इसी प्रकार उसे न्याय तथा समता मे 


स्वतन्त्रता १4४ 


विरुद्ध भी नही जाना चाहिए । स्वतन्त्रता के लिए यह भी आवश्यक 
है कि वह समाज की गतिविधि एवं तनावों का ध्यान रखे । समाज की 
मर्यादा, स्तर एवं परम्परा के विरुद्ध न जाय । इसी प्रकार किसी राष्ट्र 
के आन्तरिक अन्तर्राष्ट्रीय, जातीय, धामिक एव प्रादेशिक स्वार्थों तथा 
आवश्यकताओं के विरुद्ध भी न चले । 

बयक्तिक स्वतन्त्रता की भी एक मर्यादा है। किसी व्यक्ति को 
अपनी अच्तरात्मा के विरुद्ध नही जाना चाहिए, अर्थात ऐसा कोई कार्य 
नही करना चाहिए, जिसे अन्तरात्मा अन्याय या बुरा कहे, जिसे वह 
लोक-व्यवस्था, सामाजिक सम्बन्ध एवं अपने उत्तरदायित्व के प्रतिकूल 
मानता हो । प्रत्येक व्यक्ति का मानस एक राज्य है और उसमे अधि- 
कार और कतंव्य, स्वतन्त्र इच्छा और सयम सभी का महत्त्व है। इन 
सबकी समुचित व्यवस्था होने पर उसे स्वर्ग बनाया जा सकता है। 
एक की स्वतन्जता के लिए दूसरो की उपेक्षा नही की जा सकती । ऐसा 
नही हो सकता कि हम अपने व्यक्तित्व मे से एक भाग निकाल दें और 
दूसरे भाग को स्वीकार किये रहे । स्वतन्त्रता और सयम व्यक्तित्व के 
आवश्यक भग है । एक नियम तोडने की ओर ले जाता है और दूसरा 
नियम पालन की ओर | दोनो मे द्वन्द्त चलता रहता है । व्यक्तित्व के 
सर्वागीण विकास के लिए दोनो का समन्वय आवश्यक है । 


स्वतन्त्रता और धर्म 

धर्म पर यह आक्षेप किया जाता है कि वह्‌ मनुष्य की स्वतन्त्रता 
में बाधा डालता है। वह जीवन को इस प्रकार नियत्रित कर देता है 
कि स्वतन्त्र प्रद्धत्ति के लिए अवकाश नही रहता । धर्मशास्त्र पद-पद पर 
रोक लगाता है । 

किन्तु विचार करने पर ज्ञात होता है कि यह आक्षेप भ्रमपूर्ण है । 
घर्म का उच्चतम लक्ष्य स्वतन्त्रता है, उसीकी रक्षा एव प्राप्ति के लिए 
वह दैनदिन प्रद्धत्तियो पर रोक लगाता है। ये प्रद्गत्तिया ऐसी होती है 
जो तात्कालिक स्वतन्त्रता प्रतीत होने पर भी अत में हमे बंधन में डाल 
देती है । उदाहरण के रूप मे, शरीर पर नियत्रण न रखनेवाला व्यक्ति 
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आलसी एवं रोगी हो जाता है। पद-पद पर उसे दूसरे का सहारा लेना 


पडता है । मन को निरर्गल छूट देनेवाला विलासी एव बाह्य आफर्षण का 
दास हो जाता है । उनके न प्राप्त होने पर उसे अपना जीवन सना 
दिखाई देता है । उन्हे प्राप्त करने के लिए वह सब तरह की गुलामी 
एवं पराधीचता स्वीकार करने के लिए तैयार हो जाता है। धर्म उसे 
बचने के लिए चेतावनी देता है | प्रारम्भ मे रोक जान पडने पर भी उस 
चेतावनी का अत्तिम लक्ष्य स्वतन्त्रता है। इसी प्रकार, जो व्यक्ति 
दूसरे को हानि पहुचाता है, वह अपनेको हानि पहुचाने का बीज वो देता 
है । धर्म का कथन है कि स्वय बीज बोकर उसके फल से बचने का प्रयत्न 
व्यर्थ है । इसके लिए यही उचित है कि बीज ही न वोया जाय । 
आध्यात्मिक हृष्ठि से हमारा व्यक्तित्व तीन भागों मे विभक्‍त है-- 
शरीर, मन और आत्मा । शरीर के पुन दो भेद है--स्थुल शरीर और 
प्राण । इसी प्रकार मन के भी भेद हैं--इच्छाए और बुद्धि | धर्म की 
दृष्ठि मे स्वतन्त्रता का अर्थ है आत्मा का वाह्म प्रभाव से मुक्त होना । 
वह आत्मा अर्थात आम्यतर व्यक्तित्व की रक्षा के लिए मन एवं बाह्य 
व्यक्तित्व पर नियन्त्रण रखने को कहता है। जहातक व्यक्ति और 
व्यक्ति के परस्पर सघर्ष का प्रदइन है, धर्म अपने अधिकार को छोटकर 
भी दूसरे के अधिकार की रक्षा करने पर वल देता है। राजनीति मे 
व्यक्ति अपने श्रधिकार और दूसरे के कर्तव्य पर ध्यान देता है। इसके 
विपरीत, घर्मं अपने कतंव्य और दूसरे के अधिकार पर । वह ऐसी जीवन- 
पद्धति प्रस्तुत करता है, जहा व्यक्ति उत्तरोत्तर स्वाधीन होता चला जाता 
है । साथ ही उसकी स्वतन्त्रता दुसरे की स्वतन्त्रता मे बाधा नहीं 
डालती । धर्म की हृप्नि मे पराधीनता दो प्रकार की है अन्य व्यक्ति 
की पराघधीनता और आत्मा से भिन्‍न जड़ वस्तुओं की पराधीनता । 
घ॒र्मं का कथन है कि एक व्यवित दूसरे व्यक्ति के अधीन तभी होता है 
जब वह जड वस्तुओ पर आश्रित रहने लगता है। कोई व्यवित दूसरे 
व्यक्ति की आत्मा को गुलाम नहीं वना सकता । आधिक, राजर्नतिक या 
अन्य किसी प्रकार की शक्ति हो, शरीर या जड वस्तुओं पर ही भाधिपत्य 
जमा सकती है । जो व्यक्ति अपनी इच्छाओं और आवश्यकताओं को 
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'घटगता जाता है, उसे जड वस्तुओ के वन्चन से छुटकारा मिलता जाता 
ह; ै। इस छुटकारे के साथ वह दूसरे व्यक्ति के लिए भी अजैय बनता 
चला जाता है। अन्त मे पूर्णतया स्वाधीन और स्वतन्त्र हो जाता है । 
धर्म की दष्लि मे विशाल भूखण्ड पर एकाधिपत्य रखनेवाला चक्रवर्ती 
सम्राट भी इच्छाओ का गुलाम हैं। उन्हीसे प्रेरित होकर युद्धो एव 
पड्यन्त्रो मे लगा रहता है। उसे भय बना रहता है कि उपाजित राज्य 
आत्रु के हाथ मे न चला जाय । इसके विपरीत, जो व्यक्ति धन-प्रम्पत्ति 
ही नहीं, शरीर का भी मोह त्याग चुक। है, उसे किसीका भय नही है । 
उसे सेना या अन्य किसी बाह्य शक्ति पर निर्भर रहने की आवश्यकता 
नही है । आत्मबल ही उसका सबसे वडा वल है, उसकी स्वतन्त्रता को 
कोई नहीं छीन सकता । 
घा्िक स्वतन्त्रता का दूसरा अर्थ है, अपने जीवन को ऐसा बना 
लेना, जिससे दूसरे को किसी' प्रकार की हानि न पहुचे । यह तभी सम्भव 
है जब व्यक्ति बाह्य लक्ष्य को छोडकर अन्तर्मुखी हो जाय । दूसरे को 
हानि पहुचाने के लिए प्रेरित करनेवाले मुख्य दो तत्त्व हू--राग और 
'द्वेष । राग के अनेक प्रकार है. सम्पत्ति के प्रति राग भूमि के प्रति 
राग, स्त्री के प्रति राग, कीति के प्रति राग, पथ, सप्रदाय या मान्यता 
के प्रति राग, इत्यादि इनसे प्रेरित व्यक्ति अधिक सचय करना 
चाहता है। दूसरे के अधिकार को छीनना चाहता है, अथवा योही 
ईर्ष्या का विषय वन जाता है। इसी प्रकार द्वेप के भी अनेक भेद 
है। जिस व्यक्ति ने हमे किसी प्रकार की हानि पहुचाई है, हम उसे 
अपना शत्रु मानने लगते है । दूसरे के पास अधिक सम्पत्ति होने पर 
ईर्ष्या होने लगती है, जो द्वेप का ही रूपान्तर है | दूसरे की कीति का 
सहन न होना भी ट्वंप का कारण बन जाता है । राग और द्वेप के बशी- 
मत होकर मनुष्य दूसरे से सर्प करता है और अपनी स्वतन्त्रता को 
खो देता है । 
इन पर विजय प्राप्त करने के लिए साधना के रूप में धर्म ने दो 
ज्ञत बताये है । राग पर विजय प्राप्त करने के लिए अपरिय्रह ब्रत है । 
इसका अर्थ है व्यज्ति बाह्य वस्तुओ के मोह को घटाता चला जाय ॥ 
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यहातक कि शरीर का मोह भी छोड दे । दूसरा व्रत अहिसा है । इस 
का अर्थ है, किसी के प्रति द्वेष बुद्धि न रखे । सबको अपना मित्र माने । 
समस्त धर्म प्रवत्तेंको ने इन दोनो बातो पर बल दिया है । 

धर्म की दृष्ठि मे पूर्ण स्वतन्त्रता वहा प्राप्त होती है, जहा हमारा 
अस्तित्व किसी वाह्य तत्त्व पर आश्रित नही रहता । जहा शरीर और 
मन से भी सम्बन्ध टूट जाता है, वहा एक अस्तित्व दूसरे अस्तित्व पर 
आश्रित नही होता और न ही उसका बाधक बनता है। स्वतन्त्रता का 
यही उच्चतम आदर्श है । 

इस बात से इन्कार नहीं किया जा सकता कि धर्म पथ का रूप 
लेकर मानव-बुद्धि का आवरण बन गया । उसने स्वतन्त्रता के स्थान पर 
परतत्रता की ढृद्धि की । स्वय सोचने के अधिकार को छीनकर उसे किसी 
पुस्तक या व्यक्ति के वचनो पर विश्वास करने के लिए कहा गया । 
अनेक अतीन्द्रिय तत्त्वो की कल्पना की गई और बुद्धिगम्य न होने पर भी 
उन पर विश्वास करने के लिए कहा गया । धर्म का यह रूप लोक- 
तत्रीय भावना के विरुद्ध है। लोकततन्न का ज्यो-ज्यो विकास होगा, मानव 
इस रूप से मुक्ति प्राप्त करता जायगा । किसी भी वात को तबतक 
स्वीकार नही करेगा, जवतक वह उसकी बुद्धि मे न उतर जाय। किसी 
अनुष्ठान को तवतक नहीं अपनायगा जवतक वह उसकी समझ में 
नही आता । 


स्वतन्त्रता श्रौर समाज 

समाज-व्यवस्था का लक्ष्य है परस्पर सहयोग द्वारा सामूहिक 
अम्युदय । मनुष्य को जन्म से लेकर म्ृत्युपर्यतत दूसरे के सहारे की 
आवश्यकता होती है । अकेला रहकर वह विकास नहीं कर सकता। 
इसी तथ्य को लक्ष्य मे रखकर समाज-सस्था अस्तित्व मे आईं । उसके 
परिवार, जाति, मोहल्ला, नगर, प्रान्त, राष्ट्र आदि अनेक रुप हैं । 
प्रत्येक क्षेत्र अपनी-अपनी मर्यादा के अनुसार वैयवितक विकाय में सहायक 
होता है और उसपर प्रतिवध भी लगाता है। उनका लक्ष्य हमारी 
स्वतन्त्रता का अपहरण नही होता, किन्तु इस प्रकार की जीवन-पद्धति 


स्त्त्न्त्रता भर 
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प्रस्तुत करना होता है, जिससे सभी को अधिक-से-अधिक स्वतन्त्रता प्राप्त 
हो सके । समाज-व्यवस्था उन कर्मों से रोकती है, जिनके करने पर 
सभी की स्वतन्त्रता छिन जाने का भय है। उदाहरण के रूप में, परिवार, 
मोहल्ला, नगर आदि का सगठन इसलिए किया जाता है कि सभी सदस्य 
एक-दूसरे के सहायक बनकर विकास कर सके । वर्ण-व्यवस्था का भी 
वास्तत्रिक लक्ष्य यही रहा है | वहा एक वर्ग दूसरे वर्ग की आवश्यकताओं 
का पूरक है । 

किन्तु समय बीतने पर समाज-सस्था भी स्वतन्त्रता का अपहरण करने 
लगी ! उसने जो मर्यादाए स्थिर की थी, स्वार्थी मानव उनका उपयोग 
वैयक्तिक स्वार्थ एवं अहकार की पूर्ति मे करने लगा। फलस्वरूप, वर्ण- 
व्यवस्था वर्ग-विद्ेष मे परिणत हो गई। उसका नाम लेकर स्वतन्त्र 
विकास को रोका गया और ऊच-नीच की भावना को उभारा गया । इसी 
प्रकार, अनेक रीति-रिवाजो ने रूढियो का रूप ले लिया । उपयोगिता 
समाप्त होनेपर भी वे अवतक चिपकी हुई है और हमारे विकास को रोक 
रही है । लोकतत्र मानव को उन सब अनुपयोगी तथा हानिकारक तत्त्वो 
से मुक्त करना चाहता है । 


स्वतन्त्रता श्रीर राजनीति 


राज्य-सस्था भी हमारी हलचल पर प्रतिवध लगाती है। यह प्रतिवध 
दो प्रकार का होता है । कुछ बातो को करने की मनाही की जाती है 
और कुछ का विवान किया जाता है । किन्तु उन सबका लक्ष्य स्वत्तन्त्रता 
की रक्षा करना है। चोर, डाकु आदि समाज-विरोधी तत्त्व दूसरों की 
शाति एवं स्वतन्त्र जीवन मे वाघा डालते रहते है। इतना ही नही, 
अपराधी होने के कारण वे स्वयं भी छिपे-छिपे फिरते हैं और अपनी 
स्वतन्त्रता को समाप्त कर देते है । राज्य-सस्था कानून द्वारा ऐसे वर्ग 
पर प्रतिवध लगाती है, साथ ही अपराधों की रोकथाम के लिए पुलिस 
आदि का सगठन करती है । 

प्रतिवध का दूसरा रूप सामाजिक उत्तरदायित्व है । सचालन के 
लिए यह आवश्यक है कि प्रत्येक व्यक्ति अपने उत्तरदायित्व का पालन 
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करे । उदाहरण के रूप मे, संतान का पालन, रोगी की सेवा-सुश्रूषा, 
अर्थोपार्जव, परिवार करा भरणपोषण आदि वाते प्रस्तुत की जा सकती 
है । यदि व्यक्ति अपने इस कतंव्य को नही निभाता तो समाज विश्वृख- 
लित हो जायगा । अत , राज्य इस उत्तरदायित्व को निभाने के लिए भी 
प्रतिबध लगाता है । 

साम्यवादी राष्ट्रो मे यह उत्त रदायित्व राज्य सस्था ने अपने ऊपर 
ले लिया है । फिर भी यह नही कहा जा सकता कि व्यक्ति इस भार से 
मुक्त हो गया | वहा भी प्रत्येक व्यक्ति को किसी कारखाने मे जाकर 
उत्पादक श्रम करना पडता है। लोकतत्रीय राष्ट्रो मे व्यक्ति इस श्रम 
को करते समय स्वतत्रता का अनुभव करता है । वह यह समभता है कि 
मैं अपनी सतान या परिवार के लिए परिश्रम कर रहा हु । वात्सल्य 
उसके परिश्रम को बोझ नही बनने देता । दूसरी ओर साम्यवादी राष्ट्रो 
में यह श्रम राजकीय यत्र के पुर्जे के रूप भे विवश होकर करना पडता 
है, वहा उसकी स्वतन्त्रता छिन जाती है । 

राजकीय कानून व्यक्ति पर अ्तिबध लगाता है। लोकतत्र का 
कथन है कि यदि व्यक्ति उस प्रतिवव को अनुचित मानता है, जिसे न वह 
इच्छापूर्वक स्वीकार करता है और न अपना उत्तरदायित्व मानता हैं। 
ऐसा कानून वास्तव में परतत्नता है | किन्तु स्वेच्छा या उत्तरदायित्व के 
रूप में स्वीकृत होने पर वह परतत्र नहीं रहता । 

हीगल के मतानुसार कानून भी स्वतन्त्रता में हस्तक्षेप है। व्यक्ति 
अपने जीवन का सचालन करने के लिए जिस क्षेत्र को चुनता है, वहा 
ऐसा कोई नियन्त्रण नहीं होना चाहिए, जो उसे अनावश्यक या कठोर 
प्रतीत हो । वह जिस व्यवहार या रहन-सहन को नापसन्द करता है, 
यदि कानून उसके लिए वाध्य करता है तो इसका अर्थ है कि व्यक्ति 
स्वतन्त् नही है । 

होगल वी यह धारणा विचारणीय है । हमारे सामने यह प्रथ्न हे 
कि नया प्रत्येक व्यक्ति को स्वतन्त्रता दी जा सकती है ? एक बालफ ऐसे 
कार्य करना त्ाहता है, जिनमे उसे हाति पहुचने की समावना हूं। सारा 
समय सेल-फूद में बिताकर अपने जीवन को नप्न करना चाहता हू । 
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हानिकारक वस्तुए खाकर अपने स्वास्थ्य को समाप्त करना चाहता है, 
क्या उसे स्वतन्त्रता दी जायगी ? इस प्रकार का जीवन उसी की भावी 
स्वतन्त्रता को नप्त कर डालता है। अत समभदार माता-पिता का 
कतेव्य हो जाता है कि उस पर नियत्रण करें। स्वतन्त्रता का अपहरण 
वही है, जहा अपहरण करनेवाला अपने किसी वेयक्तिक स्वार्थ के लिए 
ऐसा करता है । 

राजनीति की हंप्लनि से भी स्वतन्त्रता के दो रूप है--(१) 
निषेत्रात्मसक और (२) विध्यात्मक । प्राचीन समय में निपेधात्मक 
स्वतन्त्रता की मुख्यता रही है । इसका अर्थ है जीवन की सुरक्षा । उस 
समय छोटे-छोट राज्य होते थे गौर परस्पर आक्रमण होते रहते थे । 
चोर, डाकू, आदि का भय भी बना रहता था। राजा का मुख्य कतंव्य 
था उनसे प्रजा की रक्षा करता । जहातक प्रजा के आभान्‍्तरिक विकास का 
प्रश्त है, राजा का उससे साक्षात सम्बन्ध नहीं था । राजा के चुनाव और 
शासन-व्यवस्था में भी प्रजा का विद्येष हाथ न था । 

लोकतन्त्रीय पद्धति के साथ विव्यात्मक स्वतन्त्रता का विकास हुआ | 
इसका पहला रूप है शासन-व्यवस्था का सर्वेत्राधारण के हाथ भें आना । 

यहा प्रत्यक्ष या प्रतिनिधि के द्वारा प्रत्येक ग्यक्ति का शासन मे अधिकार 

रहता है । 

विध्यात्मक स्वतन्त्रता का दूसरा रूप है प्रत्येक व्यक्ति को विकास 
को अधिक-से-अधिक सुविधाए प्राप्त होना । यही स्वतन्त्रता का मुख्य 
लक्ष्य है ! राज्य का कत्तंव्य है कि बर्म, समाज, अर्थव्यवस्था, परिवार 
आदि किसी क्षेत्र मे ऐसी अडचर्नें न रहने दे, जो व्यक्षित के विकास में 
बाधक हो । दूसरी ओर, प्रत्येक क्षेत्र मे उन सुविधाओं का सम्पादन करे, 
जो विकास मे सहायक है | इस दृष्ठि से देखा जाय तो स्वतन्त्रता का अर्थ 
है जीवन । उसकी अनेक परिभाषाए है । आध्यात्मिक हृष्टि से इसका अर्थ 
है आत्मविकास, घामिक दृष्टि से सदाचार, आर्थिक दृष्टि से धन-वेभव 
और राजनैतिक दृष्ठलि से शक्तिशाली होना । कल्याणकारी राज्य इन 
सबका विकास अपना उत्तरदायित्व मानता है। 

जहा राज्य-सस्था पर एक व्यक्ति या अल्पसस्यक वर्ग का अधिकार 
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टे और वह मनमानी कर रहा है, वहा प्रजा को स्वतन्त्र नहीं कहा जा 
सकता । ऐत्तिहासिक तथ्गों के काघार पर सिद्ध हो चका है कि 
ननियन्त्रित सत्ता शासक को उन्मत्त बना देती है और उसके 
लिए विनाशकारी सिद्ध होती है । ऐसा झासक सदा अपने स्थार्थ को 
दूसरे पर लादवा चाहता है और अन्त में यह मानने खगता है कि 
उसकी सत्ता एबं र्वार्च-पूद्ि में ही सबका हित है । प्रजाजनों की 
स्वतन्त्रता के लिए थाराक के अधिकारों पर नियन्त्रण आवश्यक है और 
यह तभी सम्भव है, जब उस पर भी कोई उत्तरदायित्व हो; उसके 
लिए उससे पूछा जा सकता हो । इसका अर्थ है प्रजा मे बह साहस हो 
कि वह शासक को कतंव्य-पालन के लिए विवश कर सऊँ । यदि वह 
उपेक्षा करता है तो उसे पद-च्युत कर सके । जहा प्रजा में बह साहुस नहीं 
है और शासक को मनमानी करने की छूट है, वहा प्रजा को स्वतन्त्र 
नही कहा जा सकता | 

यहा एक प्रदन है । साधारण जनता अज्ञान के कारण अपने हित्त को 
नहीं समझती । फिर भी यह नही कहा जा सकता कि वह अपने हित को 
नही चाहती । प्रत्येक बालक उन्नति करना चाहता है । अपने को शक्ति- 
गाली तथा सम्पन्त बनाना चाहता है | दूसरी ओर अज्ञानव परिश्रम 
नहीं करता। खान-पान तथा रहन-सहन में सयम नहीं रखता । ऐसा 
जीवन व्यतीत करना चाहता है जो उन्नति के प्रतिकूल है । ऐसी स्थिति 
में वास्तविक इच्छा किसे समका जायगा और बालक की स्वतन्त्रता का 
क्या अये होगा ? 

यह प्रच्त अत्यन्त गम्भीर हैं। इसका एक ही उत्तर है कि वालक के 
मन में यह भावना नही आनी चाहिए कि उसपर अनुचित शासन किया 
जा रहा है या चन्याय हो रहा है | इसके लिए यह आवश्यक है कि 
नियन्त्रण की मात्रा कम-से-कम हो । वालक जब कोई ऐसा कार्य करे 
जो उसके हित के प्रतिकुल हो तो यथासम्भव समभाने का प्रयत्न 
किया जाय । दूसरी ओर, उसे स्वय निर्णय का अवसर अधिक-से-अधिक 
दिया जाय । देखा गया है, अत्यधिक नियन्त्रण होने पर व्यक्ति प्रति- 
क्रिया के रूप में भी अनुचित कार्य करने लगता है । इसके विपरीत, 
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नियन्त्रण की मात्रा कम होने पर जब वह अपने उत्तरदायित्व को स्वय 
अनुभव करने लगता है तो अनुचित प्रदत्ति अपने-आप रुक जाती है । 
इसी प्रकार शासन जितना कठोर होता है, प्रजा मे उसकी उतनी ही 
उम्र प्रतिक्रिया होती है । नियम तोडने की दत्ति वढने लगती है। 
अपराधो की मात्रा अधिकाधिक होती जाती हैं। स्वतन्त्रता का जिस 
अनुपात में अपहरण होता है, व्यक्ति अपने उत्तरदायित्व को भूलता 
चला जाता है | दूसरी ओर स्वतन्त्रता की दृद्धि के साथ उत्तरदायित्व 
की अनुभूति वढती चली जाती है । व्यक्ति अपने वास्तविक हित को 
समभने लगता है और वही उसकी इच्छा वन जाती है । किन्तु यह तब- 
तक सस्भव नही है, जवतक उसे राजकीय नियम के रूप मे ऊपर से 
लादा जायगा | विद्या तथा वुद्धि-सम्पन्त जिन व्यक्तियों के हाथ में 
नेतृत्व है, उनका इतना ही कार्य है कि सर्वताधारण का मार्ग-दर्शन 
करें । उचित एवं अनुचित का विवेक उत्पन्न करें, किन्तु निर्णय करने के 
लिए व्यक्ति को स्वतनन्‍्त्र छोड दे। इसके विपरीत यदि वे सत्तार्ढ 
होकर सर्वेसाघधारण का सचालन दण्ड-शक्ति हारा करना चाहते है तो 
यह स्वतन्त्रता का अपहरण है, और अनुचित है | लक्ष्य कितना ही अच्छा 
क्यो न हो, अचुचित उपाय उसकी पूर्ति मे साधक होने के स्थान पर 
वाघक वन जाते है ! 


स्वतन्त्रता और अर्थ-व्यवस्था 


स्वतन्त्रता के लिए यह भी आवश्यक है कि व्यक्ति ऐसी विवशताओं 
से मुक्त रहे, जिनसे वाध्य होकर उसे दूसरे की गुलामी करनी पड़ती 
हैं । उनमे सबसे प्रवल आशिक विवश्ञता है। प्रत्येक व्यक्ति अपनी 
इच्छानुसार व्यवसाय या धन्चा चुनने के लिए स्वतन्त्र हैं, किन्तु यदि 
उसके पास निर्वाह या व्यवसाय प्रारम्भ करने के सावन नहीं है, तो 
विवश होकर दूसरे की गुलामी करनी पडती है और मालिक की इच्छा- 
चुसार काम करना पडता है । राजकीय नियन्त्रण न होने पर उसकी 
स्वत्तन्त्रता छिन जाती है | वहुत-सी स्त्रियों को निर्वाह के लिए वेद्या- 
दत्ति अपनानी पडती है । वालको को अध्ययन छोडकर कारखाने मे 
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मजदूरी करनी पड़ती है । ऐसी स्थिति मे राज्य का वर्तव्य हो जाता है 
कि उन परिस्थितियों को दूर करे, जो बिवद्मयता उत्पन्न करती है और 
व्यवित की स्वतन्त्रता को छीन लेती है । इसका अर्थ है, प्रत्येक व्यविनि 
के जीवन-निर्वाह झो उचित व्यवस्था करना राज्य का उत्त रदायित्व है । 
इसके थिना स्वतन्त्रता की रक्षा नहीं हो रकती । किन्तु राज्य के पास 
ऐसा कोप नहीं होता कि बेकार बैठ व्यवितयों को पाने के लिए दे सके । 
यदि बढ्ध ऐसा बारने लगता है तो वेकार व्ययितयों ती सस्या उत्तरोत्तर 
बढती जायगी भौर राज्य का सचित कोप समाप्त हो जायगा । करो 
हारा उस फोप को बनाये रसने का अर्थ है वेकार वठे व्यक्तियों का 
बोक काम करनेवाते व्यक्तियों पर डालना और यह एक प्रकार से 
उनकी स्वतन्च्रता का अपहरण है । ऐसी स्थिति में एक ही उपाय है कि 
प्रत्येक व्यक्त को यदि वह शारीरिक हृध्चि से असमर्थ नही है, योग्यता- 
नुसार काम दिया जाय । व्यवसाय के चुनाव में स्वतन्त्रता होने पर भी 
काम न करने की स्वतन्धता नहीं दी जा सकती, क्योंकि वह 
स्वतन्त्रता का अपहरण करती है । साथ ही यह भी नही कहा जा 
सकता कि काम करने के लिए बाध्य करना स्वतन्त्रता का अपहरण 
है । काम किये विना व्यक्ति अपने पैरो पर खडा नही हो सकता और 
उसे किसी दूसरे की गुलामी करनी पडेगी। अत्त , उसकी अपनी 
स्वतन्त्रता की रक्षा के लिए यह भी आवश्यक है कि उससे काम लिया 
जाय । आथिक आत्म-निर्भरता अपने-आप मे स्वतन्त्रता नही है, किन्तु 
उसका अनिवार्य तत्त्व है । 
आर्थिक स्वतन्त्रता का दूसरा अनिवाय तत्त्व है व्यक्ति मे ऐसा 
सामथ्यं उत्पन्त करना, जिससे वह प्रगतिशील विश्व मे अधिक-से-भ्रधिक 
सुख प्राप्त कर सके । हमे अशिक्षित रहने की स्वतन्त्रता है, किन्तु ऐसा 
करने पर हम उन लाभो से वचित हो जाते है जो शिक्षित व्यक्तियों को 
प्राप्त है । हमे पद-पद पर शिक्षित व्यक्तियों के अधीन रहना पड़ेगा। 
इस प्रकार अशिक्षित रहने की स्वतन्त्रता जीवन की महत्त्वपूर्ण अन्य 
स्वतन्त्रताओ का अपहरण कर लेती है । अत , यह भी राज्य का कतंव्य हो 
जाता है कि प्रत्येक व्यक्ति को शिक्षित करे । अनिवाये शिक्षा अपने- 
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आपमे स्वतस्त्रता नही है, प्रत्युत नियन्त्रण है। किन्तु यह अन्य अनेक 
प्रकार की महत्त्वपूर्ण स्वतन्त्रताओं के लिए आवश्यक है | 

साम्यवादियो की मान्यता है कि स्वतन्त्रता का एकमात्र लक्ष्य 
आशिक है। उनका कथन है कि आर्थिक हृष्लनि से एक मनुष्य दूसरे मनुष्य 
के अधीन नही होना चाहिए । यह मान्यता कुछ सीमा तक ठीक भी 
है। किन्तु मानव अर्थ तक ही सीमित नही है। स्वतन्त्रता के लिए अन्य 
तत्त्वो को भी दृष्ठलि मे रखता आवश्यक है | आशिक क्षेत्र मे भी मालिक 
और मजदूर का सम्वन्ध ही एकमात्र विपय नही है । इन दोनो के 
स्वार्थों के अतिरिक्त उपभोक्ताओ का स्वार्थ भी महत्त्वपूर्ण स्थान रखता 
है । मालिक, मजदूर तथा उपभोवत्ता आदि सभीकी भिन्‍न रुचियों तथा 
उनके सास्क्ृतिक विकास का भी ध्यान रखना आवश्यक है । 


स्वतन्त्रता और समाजवाद 


राष्ट्रीयता को आदर्श माननेवाले आधुनिक विचारकों का कथन है 
कि स्वतन्त्रता का अर्थ सामाजिक नियमों का पालन है । उनके मता- 
नुसार हमारा व्यक्षितत्व समाज की ही अभिव्यक्ति है। समाज अपनी 
प्रगति के लिए जिस आदर्श को सामने रखता हैं और नियम बनाता है, 
उनका मूर्त रूप व्यक्तियों मे मिलता है । व्यक्तित्व की अभिव्यक्ति का 
अर्थ है, समाज-यन्त्र मे पूर्णतया लीन हो जाना, जिसका व्यक्ति पुर्जा है । 
वह जिस सगठन का सदस्य है उससे प्रथक उसका कोई अस्तित्व नही 
है। उसके उत्थान और पतन सग्ठन के उत्थान और पतन के साथ 
जुडे हुए है। संगठन का विकास ही उसका विकास है। सगठन जितना 
अधिक शक्तिशाली होगा व्यक्ति की शक्ति भी उसी अनुपात में बढ़ती 
जायगी । वह सगठन की जितनी अधिक सेवा करता है उतना ही आत्म- 
विकास करता है । अत स्वतन्त्रता का अर्थ नियन्त्र० का अभाव या 
न्यूनता नही है, किन्तु स्वेच्छापूवंक सगठन की आज्ञाओं का पानन है । 
सगठन की गतिविधि के साथ अपनी गतिविधि को मिला देना ही सबसे 
वडी स्वतन्त्रता है । 

यह ठीक है कि वैयक्तिक विकास के लिए समाज आवश्यक तत्त्व 
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है। हमसे अपने रहन-सहन तथा प्रत्येक कार्य के लिए समाज की 
आवश्यकता पउती है| किल्तु परस्पर सहयोगपूर्वक रहनेवाले व्यवित्ियों 
का समूह ही समाज है । वह अपने-आपसे कोई दकाई नहीं है । 
व्यक्तियों वे बिफास छा साम ही सामाजिक विकास है । व्यक्षतित्व को 
कुण्ठित करके समाज-सगठन को हृट बनाने फ्री कल्पना आदर्ण नहीं कही 
जा सकती । स्वनन्ततापूर्वक विचार करनेवाले मनृप्यो का संगठन भेढों 
के सगठन से प्रत्येक स्थिति में अच्छा है । हु 
साधारणतया स्वतन्त्रता और अनुशासन में विरोध माना जाता है, 
किन्तु राज्य को आदर्थ माननेवाले विचारक यह स्वीकार नही करते । 
उनका नर्क है कि स्वतन्त्रता का अर्थ है--इच्छानुमार प्रद्धत्ति । इच्छा 
के दो भेद है---( १) णक्ति की उच्छा और (२) समाज या राज्य की 
इच्छा । व्यक्ति की इच्छा वास्तविक नहीं होती । उसमे हिताहित का 
विवेक नहीं रहता । वह क्षणिक आवेशण को लिये रहती है । इसके 
विपरीत, असली इच्छा वह है, जिसमे व्यक्ति का वास्तविक हित छिपा 
हुआ है | यही टच्छा विवेक या विचार कही जाती है। इसका निर्णय 
सर्वसाधारण नही कर पाता । वह अदूरदर्शी होने के कारण सामूहिक 
स्वार्थ के स्थान पर वेबक्तिक स्वार्थ को अधिक महत्त्व देने लगता है। 
अन्त में दोनों को खो बँठता है। 
इसकी पूर्ति राज्य या सगठन द्वारा होती है । अत व्यक्ति राज्य 

की वाज्ञापालन द्वारा अपनी ही इच्छा की पूर्ति करता है । राज्य जितना 
वक्तिशाली बनता है उतनी ही उसमे व्यक्तियों का हित करने की क्षमता 
बढती है । यही स्वतन्त्रता का वास्तविक अर्थ हैं । जिस प्रकार घामिक 
क्षेत्र मे स्वतन्त्रता का बर्थ है वाह्य इच्छाओं का दमन करके अन्तरात्मा 
की आजा का पालन करना, उसी प्रकार, समाजवादी शासन में 
स्वतन्त्रता का अर्थ है वैयक्तिक इच्छाओं का दमन करके सामूहिक 
इच्छा अर्थात राजकीय आाज्ञा का पालन | दोनो क्षेत्रों में सयम या 
तियन्त्रण आवश्यक माना गया है, और उसे स्वतन्त्रता मे वाधक नही 
समझा गया । साम्यवादी आसन में वैयक्तिक स्वतन्त्रता को उच्छ्छ लता 
बताया जाता हैं और धामिक जगत मे इन्द्रिय तृप्ति को वन्चन या 


स्वतन्त्रता १३१ 


'परतन्त्रता । रूसो ने इस सिद्धान्त को आदर्श राज्य के रूप मे उपस्थित 
किया और हीगल ने अपने तकों द्वारा उसका समर्थन किया । 
आदर्श राज्य के उपरोक्त सिद्धान्त मे वेयक्तिक स्वतन्त्रता और 
सामाजिक कतेंव्य के परस्पर विरोध के समाधान का प्रयत्न मिलता है । 
यहा व्यक्ति से यह अपेक्षा की जाती है कि समाज या राज्य को ही 
अपनी इच्छा माने और यह अनुभव करे कि राज्य का लक्ष्य मेरे लक्ष्य से 
भिन्‍न नही है। उसकी पूर्ति ही मेरे लक्ष्य की पूर्ति है । राजकीय आज्नाओं 
का पालन मेरी अपनी ही आज्ञाओं का पालन है । क्योकि राजकीय 
आज्ञाओ को निर्माण उन विचारशील प्रतिभा-सम्पन्त व्यक्तियों द्वारा 
किया जाता है, जो सामाजिक उत्तरदायित्व को अच्छी तरह समभते 
है । उनका अनुभव मेरे तुच्छ अनुभव की तुलना में वहुत अधिक है। 
उनका मत मेरे मत से अधिक मूल्यवान है । अत मेरे लिए वास्तविक 
स्वतन्त्रता का अर्थ है--राजकीय अनुशासन का पूर्णतया पालन, राजकीय 
लक्ष्य की पूर्ति के लिए वेयक्तिक लक्ष्य का परित्याग । मैं राजकीय अनु- 
शासन का जितना स्वेच्छापूर्वकं पालन करता हु, उतना ही अधिक 
स्वृतन्त्र होता जाता हू । धामिक जगत में इसका अर्थ है--परमात्मा की 
इच्छा में अपनी इच्छा मिला देना । उसकी इच्छा को अपनी इच्छा 
समझना । साथ ही स्वीकार करना कि उसकी इच्छा को समभना मेरी 
पहुच के बाहर है । वह पुस्तक-विज्ञेप मे लिखी हुई है या धम्म-गुरुओ 
की प्रातिम-ज्ञान के रूप में प्राप्त होती है, मेरी तुच्छ बुद्धि वहा नहीं 
'पहुच सकती । 
किन्तु अनुभव उपयु क्‍त सिद्धान्त का समर्थत नहीं करता। इसमे 

व्यक्ति की इच्छा को कुण्ठित कर दिया गया है । यह ॒ हमारे व्यक्तित्व 

पर भी कठोर प्रह्मार है। प्रत्येक दूसरे व्यक्ति से भिन्‍न है, और स्वतन्त्र 

अस्तित्व रखता है। सवकी इच्छाओ और हितो को एक ही सूत्र में 

वाधना व्यक्तित्व को समाप्त करना है। वास्तव में देखा जाय तो 

राज्य क्या है ? वह आज्ञाएं निकालनेवाले सत्तारुढ थोडे-से व्यक्तियों 

के अतिरिक्त कुछ नही होता । वहुत-सी आज्ञाओं का पालन हम म्वेच्छा- 

थूवंक प्रसन्‍तता के साथ करते है, कुछका उपेक्षा के साथ । कुछ ऐसी 
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भी कआ्षाज्ञाए होती है, जिन्हे अन्तरात्मा स्वीकार नहीं वस्ती। प्रत्येक 
व्यक्ति को अपना ख्वतन्त्र निर्णय करने का पूर्ण अधिकार है । यह कीमे 
कहा जा सकता है कि उस अधिकार को सो देने पर भी वह स्वतन्त्र है । 
वाह्म जगत के साथ प्रत्येक व्यकित का अपना सम्बन्ध होता है और उसी 
अनुभव के आधार पर वह अपने निर्णय बनाता है । इस अधिकार से 
वचित बार देने का अर्थ है उसके व्यक्नित्व तथा उसकी कतृ त्व शक्ति को 
समाप्त कर देना । हमारे व्यक्तित्व में दोनों बाते सिली हुई है । एक ओर 
सामाजिक तत्त्व है, जो सवंसाधारण के साथ एकता स्थापित करते है । 
दूसरी ओर, बेबक्तिक घव्तिया और महत्त्याकाक्षाएं है, जो उम्ते आगे 
बढने के लिए प्रेरित करती हैं । 
प्रत्येक्र व्यक्ति में बहुत-मी ऐसी इच्छाएं होती है, जिनका हित की 
हृ्ति से कोई मूल्य नहीं हैं। इतना ही नहीं, स्पप्नतया अध्ितिकर समझते 
हुए भी वह वहुत-सी इच्छाओ को पूर्ण करना चाहता है । हित की दृष्लि 
से भी दो व्यक्तियो के स्वार्थों में सघपं होता रहता है । उद्योगपति 
द्वारा धन का सचय राष्ट्रीय दृष्ति से कुछ भी हो, वेयक्तिक हृप्नि से 
बहितकर नही कहा जा सकता । अत इच्छा और हित तथा वेयक्तिक 
हत और सार्वजनिक हिंत को एक मानना वास्तविक नहीं है । 
साम्यवाद वैयक्तिक हित या इच्छा को कोई महत्त्व नही देना 
चाहता, किन्तु वस्तुस्थिति भिन्‍न है । वहा समाज की इच्छा के नाम से 
जिन नियमों को सर्वसाधारण पर लादा जाता है, वे केवल सत्ताहूढ 
व्यत्रितयों की इच्छा होते है । यह एकतन्त्र या सामन्‍तवाद का ही प्रच्छन्‍्त 
रूप है । इतना ही अन्तर है कि सामन्तवाद में राजकीय सत्ता जन्म या 
णक्ति के आधार पर प्राप्त होती है और यहा सगठन या नेतृत्व के 
आधार पर । नेता उचित अथवा अनुचित उपायो द्वारा जनता का 
समर्थन प्राप्त कर लेता है । किन्तु इतने मात्र से यह नही कहा जा 
सकता कि उसकी इच्छा ही जनता की इच्छा है | ऐसा भी देखा गया 
है कि नेता जिस दल से सम्बन्ध रखता है वह दूसरे दल को पनपने ही 
नही देता, और इसके लिए वैध तथ्य अवैध समस्त उपायो को काम मे 
लाता रहता है । ऐसी स्थिति मे दलीय सगठन से निक सगठन से कम 


समता बह 


प्‌ 


'नही रहते । उनमे भी अप्रत्यक्ष रूप से समस्त हिंसक उपाय अपना लिये 
जाते है । 


के १, + 
जी कं 


समता 


लोकतत्र की तीसरी मूलभावना समता है । पहले बताया गया है 
'कि मानवता के विक्रास के लिए स्वतन्त्रता आवश्यक है, किन्तु मर्यादा 
न रहने पर एक व्यक्ति की स्वतन्त्रता दूसरे की स्वतन्त्रता में बाधा 
डालने लगती है, अर्थात स्वतन्त्रता अपने-आप परतन्त्रता का कारण 
बन जाती है। इस दुष्परिणाम से बचने के लिए स्वतन्त्रता पर समता 
की मर्यादा भी आवश्यक है। 

जड जगत में समता का अर्थ है--आकार प्रकार, रूप, रग, वजन 
आदि में समता । किन्तु मानवीय समता इससे भिन्‍त है । मानव जितना 
बाहर है, उतना ही, वल्कि उससे भी अधिक भीतर है । वह केवल शरीर 
नही है । इन्द्रिया मन, बुद्धि, आत्मा आदि सभी उसके घटक है । यदि 
हम जीवन का ध्येय सुख मानते है तो आन्तर-छत्तियो पर भी ध्यान 
देता होगा । इसका अर्थ है उन तत्त्वों को ढूढ़ना, जिनसे सवको एक-सा 
सुख मिलता है | उनमे प्रथम स्थान सरक्षण का है और दूसरा विकास 
का । प्रत्येक व्यक्ति को सर्वप्रथम चिन्ता अपने सरक्षण की होती है । वह 
मृत्यु और विनाश से डरता है | अस्तित्व की रक्षा के लिए पराधीनता 
भी स्वीकार कर लेता हैं । किन्तु अस्तित्व सुरक्षित प्रतीत होने पर 
विकास के लिए संघर्ष करने लगता है। उसमे बाधा डालनेवाले 
नियन्त्रणो एवं बन्धनों को तोडने के लिए तैयार हो जाता है| इस दहृष्ठि 
से लोकतन्त्र का प्रथम कार्य है, सरक्षण की समता और दूसरा है, 
विकास के लिए अवसर की समता । 


६2४ लोकतंत्र का लघय 


समता की मर्यादा 

जद्ातक भौतिक जीवन का प्रब्त है, पूर्ण समता असम्भव कल्पना 
है । प्रतिभा, मनोवल, घारीरिफक शक्ति आदि ऐसे तन्‍ब है, जहा एक 
मसुप्य वा दुसरे मनुष्य में स्वानानिक भेद हट , उसे कोर्ट शासन-व्यवन्था 
या बाह्य शक्ति नहीं मिदा सकती । फ़िर भी, कुछ क्षेत्र ऐसे हैं जह 
विपमता स्वथाविफ नहीं, कृत्रिम है | उसे मनृप्य ने स्वय उत्पन्त किया 
है । इस बिपमता को दूर करके समता की ओर बटना ही लोकतन्ध की 
मूलभावना है । 

उदाहरण के मूप में, हम पाच व्यक्तियों को समान बनाना चाहते है 
और सबको एकन्रे कपड़े, एक-सा भोजन तथा एक-सी मनोरजन 
सामग्री देने लगते हैँ । यह व्यवस्था वाह्य दृध्चि से समान होने पर भी 
वास्तविक लक्ष्य को पूरा नही करती । एक व्यक्ति का मनोरजन सगीत 
हारा होता है, दूसरे का यात्रा द्वारा, एक मिठाई पसन्द करता है, 
दूसरा फल । ऐसी स्थिति में दोनों को एक-सी सामग्री प्रस्तुत करने पर 
भी एक-सा सुख नहीं होगा । वास्तविक समता तभी होगी, जब उन्हें 
ऐसी सामग्री दी जाय जिससे दोनों को समान रूप से सुख हो । इसके 
लिए यही उचित है कि उन्हे वह सामर्थ्य प्रदान कर दी जाय जिससे 
अपनी इच्छानुसार सुख प्राप्त कर सके । यह सामर्थ्य दो प्रकार से प्रदान 
की जा सकती है : (१) वितरण द्वारा और (२) बोग्यता सम्पादन द्वारा । 
वितरण का अर्थ है प्रत्येक सदस्य को सम्पत्ति के रूप में वह सामर्थ्य 
प्रदान करना, जिससे वह अपनी सुख-सुविधाएं खरीद सके । योग्यता- 
सम्पादन का अर्थ है, उसमे ऐसे गुणों का विकास करना, जिससे बह 
अपने-आप सम्पत्ति उपार्जन करके उन सुस-सुविधाओ का स्वामी बन 
सके । योग्य पिता द्वितीय प्रकार को अधिक पसन्द करता है। इसी 
प्रकार, लोकतन्त्र समान वितरण के स्थान पर योग्यता-सम्पादन या 
व्यक्तित्व के निर्माण को अधिक महत्त्व देता है । इसके दो रूप है-- 
(१) विकास में बाधा डालनेवाले तत्वों को दूर करना और (२) उन 
साधनी को जुटाना, जो विकास मे सहायक है। उदाहरण के रूप मं, 
बालक का विकास करने के लिए एक ओर सामाजिक तथा आर्थिकः 
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बाधाओ को दूर करने की आवश्यकता है, और दूसरी ओर उसकी शिक्षा 
के लिए उपयुक्त साधनों को जुटाने की । 

इस प्रकार, अवसर प्रदान करने पर भी हो सकता है कि एक वालक 
परिश्रमी तथा प्रतिभाशाली होने के कारण आगे वढ जाय और दूसरा 
पिछडा रहे । ऐसी स्थिति मे यह उचित न होगा कि समता लाने के 
लिए प्रतिभाशाली वालक की प्रगति को रोक दिया जाय । अत समता 
का यही अर्थ होगा कि दोनो को समान अवसर मिले । उसके पदचात 
प्रगति करने के लिए दोनो स्वाधीन है । लोकतलन्‍्त्र की मर्यादा यहीतक 
है | पिता अपने पुत्रों के मनोरजन के लिए पाच-पाच रुपये देता है । 
पहला पुत्र पुस्तक खरीदता है, उसे पढ़कर अपने ज्ञान की दद्धि करता 
है और जीवन के लिए ठोस लाभ प्राप्त करता है । दूसरा साथियों को 
लेकर चित्रपट देखने चला जाता है और तीसरा हानिकारक वस्तुए 
खाकर अपने स्वास्थ्य को विगाड लेता है । इस प्रकार, परिणाम में भेद 
होने पर भी, यह नही कहा जा सकता कि पिता का व्यवहार विपमता- 
पूर्ण है । इसका अर्थ यह हुआ कि अधिकार की समानता प्रदान करने 
पर भी लोकतन्त्र लाभ की समानता का दावा नहीं कर सकता । 

एक बात और है | सुविधाओ का सम्बन्ध केवल राजकीय या 
सामाजिक व्यवस्था से नही है। परिवार, आर्थिक स्तर तथा वैयक्तिक 
विशेषताओं का भी उसमे महत्त्वपूर्ण स्थान है। उदाहरण के रूप मे, 
एक बालक शिक्षित परिवार में उत्पन्न होता है, दूसरा अशिक्षित 
परिवार में । राज्य की ओर से शिक्षा की व्यवस्था है और दोनो को 
उससे लाभ उठाने का समान अधिकार है। फिर भी पारिवारिक 
वातावरण के रूप में जो सुविधाएं एक वालक को प्राप्त है, वे दूसरे को 
नही है | इसी प्रकार सम्पन्त परिवार मे उत्पन्न वालक को आश्थिक 
विकास के लिए जो सुविधाए प्राप्त हैं, वे श्रमिक के वालक को नही 
होती । दूसरी ओर, यदि राज्य इस विपमता को भी दूर करने का 
प्रयत्त करेगा तो वह वेयक्तिक जीवन में अनुचित हस्तक्षेप होगा। 
इससे जीवन का रस सूख जायगा और मनुप्य की स्वतन्त्रता समाप्त 
हो जायगी | मनुष्य राजकीय व्यवस्था के हाथ में कठ-पुतली वन 
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जायगा। स्वस्थ लोकतत्र मे इस अति से बचने की आवश्यकता है। इसीलिए 
समानता के साथ स्वतन्त्रता को रखा गया है। ऐसी स्थिति में राज्य का 
इतना हो कतंव्य रह जाता है कि प्रत्येक व्यक्ति को विकास के लिए 
समान रूप से सुविधाएं प्रदान करे और जाति बर्ण, धर्म आदि के प्रति- 
बन्धो को हटा दे । उसके पश्चात विकास करना प्रत्येक व्यक्ति क्री 
अपनी योग्यता पर निर्भर है। वहा समानता नहीं लाई जा सकती । 
मनोवैज्ञानिक तथा आध्यात्मिक विश्लेषण से पता चलता है कि प्रत्येक 
बालक में अन्तरग शक्तिया होती है, जो विकास का अवसर न मिलने के 
कारण सोई रहती है | उनके जाग्रत हुए बिना मानव का विकास अध्ररा 
रहता है । यदि लोकतन्न का लक्ष्य मानव का पूर्ण विकास है तो उन 
शक्तियों के जागरण का पर्याप्त अवसर मिलना चाहिए । 

उपरोक्‍वत चर्चा से समानता के नीचे लिखे आर्थ प्रकट होते हैं 

(६१) कानुत की हष्मि से किसी भी व्यक्ति, वर्ग, जाति या धर्म मे 
भेद-भाव न होना । 

(२) राज्य द्वारा प्राप्त होनेवाली सुविधाओ पर प्रत्येक व्यक्ति का 
समान अधिकार | 

(३) यह स्वीकार करना कि प्रत्येक व्यक्तित को सुखपूर्वक जीने का 
समान अधिकार है | किसी भी व्यक्ति या वर्ग के लिए दूसरे का यह 
अधिकार नही छीना जा सकता , 

(४) यह स्वीकार करना कि प्रत्येक व्यक्ति को शिक्षा, भोजन, 
वस्त्र, निवास तथा जीवन की मौलिक सुविधाए प्राप्त करने का समान 
अधिकार है । 

मनुष्यों मे परस्पर भेद के दो रूप है । पहला रूप स्वाभाविक भेद 
का है | एक मनुष्य गारीरिक दृष्टि से दु्वंल होता है, दूसरा सबल, एक 
तीव्रबुद्धि, दूसरा मन्दवुद्धि, एक मिलनसार, दूसरा चिडचिडा, एक 
उदार, दूसरा कृपण। इन आधारो पर उसकी सामाजिक प्रतिष्ठा मे 
भी भेद पड जाता है | एक का सर्वत्र सम्मान होता है और दूसरे का 
तिरस्कार । यह वैषम्य स्वाभाविक है । लोकतल्त्र के पास इसका इलाज 
नही है । वह इतना ही कर सकता है कि शारीरिक, बौद्धिक या 
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मानसिक दृष्टि से अविकसित व्यक्तियों के विकास की व्यवस्था करे 
और उतपर होनेवाले अत्याचार को रोक दे। किन्तु वह कानून के 
द्वारा सभीको एक स्तर पर नहीं ला सकता । विषमता का दूसरा रूप 
ऐसा है, जिसके लिए मनुष्य स्वय उत्तरदायी नही है । एक व्यक्ति को 
जन्म या धन-सम्पत्ति के आधार पर दूसरे से श्रेष्ठ मान लिया जाता 
है । इसका अर्थ है, मनुष्यत्व की अपेक्षा जन्म या धन-सम्पत्ति को अधिक 
महत्त्व देना । यहा धन-सम्पत्ति की तुलना मे मनुष्य गौण हो जाता है । 
लोकतन्त्र का तकाजा है क्रि मनुष्य और मनुष्य मे धन, सम्पत्ति, जन्म 
या इसी प्रकार के किसी अन्य तत्त्व के कारण भेद नहीं मानना चाहिए। 
एक व्यक्ति अपनी वीरता द्वारा प्रतिष्ठा प्राप्त करता है, दूसरा 
प्रतिभा और पुरुपार्थ द्वारा धनवान बनता है और तीसरा समाज-सेवा 
या साधना द्वारा उच्च स्थान प्राप्त करता है। उनकी प्रतिष्ठा सस्‍्वा- 
भाविक है। किन्तु उनका वशज इन गुणो के बिता ही उच्चता प्राप्त 
कर लेता है, जो उसे पैतृक सम्पत्ति के रूप मे मिलती है, अधिकारी 
-न होने पर भी वह उसे अपनी मानता है। इस प्रकार के उत्त रा- 
पिकारियो का एक वर्ग वन जाता है और वे उच्चता के वास्तविक 
कारण को भूलकर वर्ग-विज्षेप में जन्म को ही प्रतिष्ठा का न्‍्यायोचित 
-अधिकार मानने लगते है । वर्तमान आर्थिक व्यवस्था मे यह दावा और 
भी सरल होगया है, क्योंकि बच शक्ति का ब्रहुत वडा कोप है भौर जब 
य्यह कोष पिता से पुत्र के पास पहुचता है तो वह योग्यता न होने पर 
भी शक्तिशाली बन जाता है। समाज में उसकी प्रतिष्ठा भी बढ जाती 
है, उस प्रतिष्ठा का आधार उसके अपने गुण नही होते । इसका आधार 
वह सामाजिक व्यवस्था है, जहा स्वय अयोग्य होने पर भी योग्य पिता 
के पुत्र होने मात्र से प्रतिष्ठा, शक्ति आदि गुण प्राप्त हो जाते है । ऐसे 
उदाहरणो मे मनुष्य की स्वाभाविक श्रेष्ठता लुप्त हो जाती है, और बे 
बातें महत्त्वपूर्ण वन जाती है, जिनका मनुष्यता के साथ कोई सम्बन्ध 
नही है । उदाहरण के रूप मे, सम्पत्ति का प्रदर्शन भडकीली वेशभूपा, 
गये से भरी बातचीत तथा व्यवहार, अपव्यय आदि बातो को महत्त्व 
पदिया जाने लगता है । वे ही श्रेष्ठता का प्रतीक बन जाती है। राज- 


१३८ लोकतंत्र का लघ्दप 


नतिक सत्ता तथा गैनिक उच्चता के लिए भी उन्हीं बातो को महत्त्व 
दिया जाने लगता है | परिणामस्वरूप, परस्पर व्यवहार तथा सामाजिक 
स्तर--सभी जगह विपरमता का समर्थन होने लगता है । एक बर्ग को 
विकास की सुविधाएं तथा उन्नति के अवसर अनायास ही मिलने लगते 
हैं, और दूसरा उनसे सदा के लिए वड्चित हो जाता है । इतना ही 
नहीं, इस विपमता के समर्थन में तर्क उपस्थित किया जाता है कि बद्रि 
इस भेद-रेसा को समाप्त कर दिया गया तो समस्त मानवता एक स्तर 
पर आ जायगी । वह स्वर मध्यम लोगों का होंगा। उच्चवर्ग समाप्त 
हो जायगा। उसके साथ संगीत, नृत्य, चित्रकला आदि विद्याए भी 
लुप्त हो जायगी, जिनको प्रश्नव एवं प्रोत्साहन केवल उच्चवर्ग से प्राप्त 
होता है । 
क्रमश यह विपमता सामाजिक हूय ले लेती है। एक वर्ग ऐसा 

बन जाता है, जो सदा ऊचा है, प्रतिप्ठित है और पूज्य है। दूसरा वर्ग 
घृणा एवं उपेक्षा की दृष्टि से देखा जाने नगता है। उसका कर्तव्य हो 
जाता है--प्रथम वर्ग की सेवा करना और उसकी कृपा पर निर्भर 
रहना । इस प्रकार की अहकार-भावना तिरस्कृत वर्ग को आगे नहीं 
आने देती | दूसरी ओर, तथाकथित उच्चवर्ग वास्तविक ग्रुणों के स्थान 
प्र रूटियों को महत्त्व देने लगता है । परिणामस्वरूप दोनो का विकास 

सक जाता है । समाज मे प्रेम एव सहयोग के स्थान पर घृणा एवं 

विद्वेष बढ़ने लगता है। सामन्तवाद का विश्वव्यापी इतिहास इस तथ्य 

को प्रकट करता है । वहा एक वर्ग दूसरे वर्ग के जीने के अधिकार को 

स्वीकार नही करता । लोकतन्त्र मानव के इस तिरस्कार को नहीं सह 

सकता । वह उन सब रूढियो, परम्पराओ, मर्यादाओ, अन्वविव्वासों एव 

पूर्व-ग्रहों को समाप्त कर देना चाहता है, जो अन्य किसी तत्त्व की तुलना 

मे मानव को नींचा समभते है । 

समता के दो रूप है: आम्यन्तर समता और वाह्य समता । 

आम्यन्तर समता का बर्थ है, आत्मा की समता । मनुष्य ही नही, समस्त 

प्राणियों की आत्मा एक-सी है और वाह्म प्रभाव समाप्त हो जाने पर 
प्रत्येक व्यक्ति उस स्वरूप को प्राप्त कर लेगा। वहा व्यक्तियों में 
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परस्पर कोई भेद नहीं रहेगा । भारत प्राचीन काल से इस आध्यात्मिक 
समता को अपना आदर्श मानता आ रहा है। बाह्य समता का अर्थ है, 
सामाजिक, राजनतिक तथा आर्थिक सुविधाओं मे समानता । इस समता 
की ओर पाचीन भारत का विशेष लक्ष्य नहीं रहा। समय-समय पर 
आन्दोलन होने पर भी वह जीवन भे नही उतरी । इसके मुख्य दो कारण 
थे (१) स्वाभाविक विषमता और (२) कमंवाद में अन्धविश्वास । 

स्वाभाविक विषमता का अर्थ है, एक मनुष्य की दूसरे मनुष्य से 
सहज भिन्‍नता । कितना ही प्रयत्न किया जाय, सभी मनुष्यों को एक-सा 
नही बनाया जा सकता । एक पहलवान है, दूसरा दुर्वल, एक बुद्धिमान 
है, दूसरा मूर्ख, एक परिश्रमी है, दुसरा आलसी । इस विषमता को दूर 
करना समाज या शासन-व्यवस्था की शक्ति के बाहर है। हम यही कर 
सकते है कि सबको एक-सी सुविधाएं दी जाय । किन्तु उन सुविधाओं 
से लाभ उठाना या न उठाना व्यक्ति की अपनी इच्छा और योग्यता 
पर निर्भर है । 

अधिकार भें समता होने पर भी फल अर्थात अधिकार से प्राप्त 
होनेवाले सुख में समानता नहीं लाई जा सकती । सामाजिक विपमता 
को दूर करने का इतना ही अर्थ है कि जन्म के आधार पर कोई व्यक्ति 
किसी अधिकार से वब्नचित न रहे । सभी को समान रूप से समस्त 
सुविधाए प्राप्त हो । फिर भी, यदि कोई व्यक्ति विकास नहीं कर पाता 
तो समाज या राज्य-व्यवस्था उत्तरदायी नही है । उदाहरण के रूप मे, 
शुद्र या ण्छिडी जाति के प्रत्येक बालक को अध्ययन की सभी सुविधाएं 
प्राप्त हैं । फिर भी आलस्य या बीद्धिक दुर्वलता के कारण वह उच्च 
अध्ययन नही कर पाता । परिणामस्वरूप, योग्यता के आधार पर प्राप्त 
होनेवाले उच्चपदों से वचित रह जाता है । इसे अधिकारों की विपमता 
नही कहा जा सकता । 

इसी प्रकार स्त्री और पुरुष मे भी स्वाभाविक भेद है । शारीरिक 
दृष्टि से स्त्री पुरुष की अपेक्षा दुर्बल होती है । पुरुष में बुद्धि की 
प्रधानता होती है और स्त्री मे हृदय की । सन्‍्तान का उत्पादन 
तथा पालन की हृषप्रि से भी स्त्री पर बहुत-से ऐसे उत्तरदायित्व है, 
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जो पुरुष पर नहीं होते, और जिनके लिए स्त्री को दूसरे का सहारा 
अनिवार्य रूप से लेना पठता है। इन परिस्थितियों को सामने रखने पर 
हम टुसी निर्णय पर पहुचत्ते टै फि ब्राह्म विपमता को नही प्िठाया जा 
सकता । 
बाह्म त्रिपमता को स्वीकार करने का दूसरा आधार कर्म-सिद्धान्त 
है । इसका जन्म आध्यात्मिक न्याय की हृष्ठि को लेकर हुआ । जहा यह 
बताया गया है कि व्यक्षित जैसा कर्म करेगा तदनुसार उसे फल अवश्य 
प्राप्त होगा । वास्तव में देसा जाय तो यह सिद्धान्त समता पर ही 
आधारित है, जिसका अर्थ है छोटा हो या बडा प्रत्येक को अपने कर्म के 
अनुसार फल मिलेगा । यह ठात नही कि एक ही कर्म करने पर ब्राह्मण 
को टूसरा फल मिले और शूद्र को दूसरा। किन्तु यह सिद्धान्त इसी 
जन्म के कर्मो पर आधारित नही है | उसमे यह माना गया है क्रि पूर्व 
जन्म में किये हुए कर्म भी इस जन्म में फल देते है, अर्थात यदि कोई इस 
जन्म में कप्न भोग रहा है तो इसका कारण इसी जन्म का कर्म नही हे, 
'पूर्व-जत्म का कर्म भी उसका कारण हो सकता है । 
चतुर मानव ने स्वार्थ-दत्ति से प्रेरित होकर इस सिद्धान्त को अपना 
शस्त्र बना लिया, और इसका सहारा लेकर अन्याय के विरुद्ध उत्पन्न 
होनेवाले असन्तोप को दबाने का प्रयत्न किया । सामाजिक अत्याचार से 
'पीडित मानव को उसने यह कहना प्रारम्भ किया कि यह पूर्व-जन्म मे 
किये हुए पाप का फल है | और इसे श्वान्ति-पूर्वक सहन करने में ही 
कल्याण है। सिंहासन पर व॑ठे हुए स्वेच्छाचारी शासक ने कहा, “मैने 
'पूर्व-जन्म में तपस्या की थी। यह राज्य उसीका फन है । दूसरो को 
मेरे सुख से ईर्ष्या नही करती चाहिए, क्योकि ईर्ष्या करना पाप है ।” 
इस प्रकार, कर्म-सिद्धान्त का नाम लेकर व्यक्ति की अन्तरात्मा को दबाया 
गया और उससे जो मनोछत्ति वनी, उसने राष्ट्रीय मानस का रूप धारण 
कर लिया | अब भी प्रत्येक भारतीय वैपम्य, अन्याय, उत्पीडन तथा 
अत्याचार को अपने पूर्व-जन्म में किये हुए कर्म का फल मानता है । 
इससे उसकी उत्साह-शक्ति कुण्ठित हो गई है । ॒ 
यहा एक प्रदन उपस्थित होता है । क्या पूर्वे-जन्म पर आधारित कमे- 
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सिद्धान्त मिथ्या है ? यदि वह मिथ्या नही है तो यह मानना होगा कि 
विषमता स्वाभाविक है । इसका अअ है, प्रत्येक व्यक्ति अपने-अपने कर्मे 
के अनुसार सुखी या दुखी, धनवान या दरिद्र बनता है । कोई वाह्म 
व्यवस्था इस भेद को नहीं मिटा सकती । इसके उत्तर में हमे कर्म- 
सिद्धान्त का विश्लेषण करना होगा और यह जानना होगा कि उसकी 
मर्यादा कहातक है ? 

हमारे भविष्य के विषय में तीन दृषप्रिया मिलती है--(१) ईश्वर- 
वाद, (२) नियतिवाद, (३) करमंवाद । 

ईश्वरवाद की यह मान्यता है कि हमारे सुख-दुख आदि पर किसी 
अतीन्द्रिय शक्ति का नियत्रण है । उसकी इच्छा के बिना पत्ता भी नही 
हिल सकता । समस्त प्राणी उसके हाथ के खिलौने है । वह जिन्हें चाहती 
है, बनाती है और जिन्हे चाहती है, विगाड डालती है । मानव यदि सुख 
चाहता है तो उसका एकमात्र कतंव्य है उस शक्ति से याचना करता 
रहे । बताने की आवश्यकता नही है कि इस प्रकार का विश्वास लोक- 
तन्त्रीय जीवन-पद्धति के लिए सहायक नहीं हो सकता । यह तो एक 
प्रकार का अधिनायकवाद है, जहा समस्त प्रजाजनों से काम लेना और 
जीवन-सामग्री का वितरण किसी एक ही सर्वाधिकार सपन्‍न व्यक्ति के 
हाथ में है, वह जिसे चाहे फासी पर लटका दे और जिसे चाहे उच्च 
आसन पर बिठादे । 

भारत में इस प्रकार की मान्यता प्राचीनकाल से रही है, किन्तु 
धीरे-धीरे उसमे सच्योधन कर लिया गया, और यह मान्रा गया कि 
व्यक्ति कर्म करने मे स्वतन्त्र है और फल भोगने मे परतन्त्र, साथ ही 
यह भी बताया गया कि फल कर्मों के अनुरूप ही मिलता है । इस प्रकार 
सशोघन होने पर कर्म ही सर्वोपरि वन जाता है, और उस नियामक 
शक्ति का विशेष महत्त्व नही रहता । किन्तु यदि हमारा भविष्य उस 
शक्ति की स्वतन्त्र इच्छा पर अवलम्बित है, जबतक यह माना जाता है, 
कि बुरा काम करने पर भी प्रार्थना या अन्य उपायो द्वारा उस शवित 
को प्रसन्‍न करके छुटकारा प्राप्त किया जा सकता है, जबतक उसकी कृपा 
और कोप ही हमारे सुख-दुख के नियामक है, तवतक लोतन्‍्त्रीय भावना 
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नहीं पनप सकती । 
भविष्य के विषय में दूसरी भान्यता नियतियाद की हैं। उसका 
कथन है कि हमारा भविष्य निश्चित है। जो ऊुछ होना है, होकर 
रहेगा । हम उसमें परिवर्तत नही ला सऊते | यह विचारधारा भी भारत 
का अशभियाप बनी हुई है । इसने आलस्य और अकमंण्यता को प्रोत्साहन 
दिया है, और पुरुषार्थ को कुण्ठित किया है । लोकतन्त्र उस विचारधारा 
का भी समर्थन नही करता । वह व्यक्ति को स्वय अपने सुस-दुख का 
निर्माता मानता है और अपने पैरो पर खडा होने के लिए कहता है । 
तीसरी वरम्परा कर्ंवाद की है। इसका कथन है कि व्यक्ति अपने 
भविष्य का स्वय निर्माता है। उसका बताना तथा बिगाडना स्वयं उसके 
हाथ में है । उसपर किसी अतीन्द्रिय शक्ति का नियन्त्रण नही है। 
लोकतन्त्र इसी विज्ञारधारा का समर्थक है । 
भारत की समस्त घामिक परम्पराए पूर्व-जन्म को स्वीकार करती 
हैं और यह भी मानती है कि पूर्व-जन्म मे किये हुए कर्म का इस जन्म 
'पर प्रभाव पडता है | भारतीय सस्क्षति मे शरीर बदलने पर भी 
व्यवितत्व नही बदलता । शरीर की उपमा कपडो से दी जाती है । कपडे 
हमारे बाह्य व्यक्तित्व को प्रकट करते है । जब वे पुराने हो जाते है तो 
हम उन्हें छोड देते है और नये पहन लेते हैं । फिर भी मौलिक व्यक्तित्व 
नही बदलता । वह दोनो अवस्थाओ मे अनुस्यूत है । इसी प्रकार शरीर 
बदलने पर भी व्यक्तित्व नही बदलता, अर्थात पिछले शरीर मे किये 
गए कार्यों का प्रभाव वर्तमान अवस्था पर बना रहता है। किन्तु इसका 
यह आर्थ नही है कि उस प्रभाव को न्यूनाधिक नहीं किया जा सकता । 
मनुष्य उसे नये पुरुपार्थ द्वारा बदल सकता है, मिटा सकता है। योग- 
वासिष्ठ”ः मे आया है कि पुरातन और नूतन पुरुषार्थ मेढो की तरह 
आपस मे टकराते रहते है, जिसमे अधिक शक्ति होती है वह जीत जाता 
है | वर्तमान जीवन में भी पर्व अवस्था का प्रभाव उत्तर अवस्था पर 


हो हुडाविव युध्येते पुरुषाों परस्परम्‌। 


१६ 
प्राप्तनोड्यतनश्वेच जयत्यधिक वीयवान्‌ |! 
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'पडता है। किन्तु ऐसे व्यक्तियों की कमी नही है, जो उत्तर अवस्था के 
अम द्वारा पूर्व अवस्था की कमी को पूरा कर लेते है । इतना ही नही, 
-नई प्रेरणा और नया उत्साह प्राप्त करके बहुत आगे बढ जाते है । 
दूसरी ओर, अनेक व्यक्ति ऐसे भी है जो पूर्व अवस्था की सचित सम्पत्ति 
'प्र सन्तुष्ठ होकर बैठे रहते है और उत्तरोत्तर गिरते चले जाते है । 
प्रत्येक व्यक्ति को अपने ही कर्म के अनुसार फल मिलता है। इसके 
तीन अर्थ है । पहला यह कि प्रत्येक व्यक्ति मे एक-सा मौलिक 
सामर्थ्य है, अर्थात सभीकी आत्मा में एक-सी शक्ति है। उस शक्ति में 
न्यूनाधिकता बाह्य कारणो से होती है, जिसके लिए व्यक्ति स्वय उत्तर- 
दायी है। दूसरा अर्थ है, अधिकार की समता, अर्थात प्रत्येक व्यक्ति को 
पपुरुषार्थ करने और अपना भविष्य बनाने या बिगाडने का पूरा अधिकार 
है | तीसरा अर्थ है फल की समता, अर्थात प्रत्येक व्यक्षित को कर्म के 
अनुसार समान फल प्राप्त होता है । उसमें किसी प्रकार का भेद नही 
होगा । इसका यह अर्थ नही है कि प्रत्येक व्यक्ति को एक-सी सुविधाएं 
मिलेगी , क्योकि इसका अर्थ होगा पुस्पार्थ की अवहेलना । प्रत्येक व्यक्ति 
पुरुपार्थ करने में स्वतन्त्र है, और अपने ही पुरुषार्थ द्वारा वह भविष्य 
का निर्माण करता है, अर्थात पुरुपार्थे ह्वीारा फल का उपाजं॑न करता 
है । ऐसी स्थिति मे सवके लिए एक-सा फल निश्चित नहीं किया जा 
सकता । दूसरे शब्दों मे इस समानता का अर्थ होगा, अधिक पुरुपार्थ 
करनेवाले के प्रति अन्याय । एक व्यक्ति त्तीन घण्टे परिश्रम करता है 
और दूसरा छह घण्टे । स्वाभाविक रूप में छह घण्टे परिश्रम 
करनेवाले को अधिक लाभ प्राप्त होता है। यदि उसे उतना ही लाभ 
प्राप्त हो, जितना तीन घण्टे परिश्रम करनेवाले को होता है तो यह 
अन्याय होगा । पुरुपार्थ की स्वतन्त्रता और न्याय की समता के आवद्यक 
तत्त्व है । इसके बिना वह चेतन के स्थान पर जड समता वन जाती है। 
यह बताया जा चुका है कि हमने कल जो पुरुपार्थ किया, वही आज 
भाग्य वन जाता है । साथ ही यह भी वताया जा चुका है कि भाग्य का 
जीवन पर प्रभाव होने पर भी स्वतन्त्र पुरुपार्थ के लिए पर्याप्त क्षेत्र है । 
उससे हमारा जीवन कुण्ठित नही होता । पुराने सस्कार और नई क्रिया- 
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शबवित के संतुलन का नाम ही रवस्थ जीवन है । 

इस प्रकार, कर्मंवाद एक और मौलिक समता का प्रतिपादन करता 
है और दूसरी ओर बाह्य विपमता को भी स्वीकार करता है, जो 
वेयपितक स्वतन्त्रता और न्याय का अवश्यभात्री परिणाम है । साथ ही, 
यह भी मानना पडता है कि ईव्वर या कमंबाद का श्राश्रय लेकर एक 
व्यवित ने दूसरे व्यक्ति के स्वाभाविक अधिकारों को कुचलने की चेणष्टा 
की । विन्तु यह उस सिद्धान्त का दुमपरयोग था। इसके विरुद्ध जन- 
साधारण में फ़रान्तिया हुई और मानव वर्म-सस्थाकों भी अत्याचारी 
साम्राज्यवाद वा सहायक मानने लगा । 


समता के विधिध रूप 

कर्म-व्यवस्था कर्म और फल को समता पर बल देती है । उसका 
कथन है कि प्रत्येक व्यक्त को अपने-अपने कर्म का समावत फल मिलता 
हैं । उसमे किसी प्रकार का भेद नही होता । दूसरे शब्दों मे इसे प्रुरुषार्थ 
और फल की समता भी कहा जा सकता है। कर्म-व्यवस्था घर्म-सस्था 
की देन है । उसकी यह भी मान्यता है कि प्रत्येक जीवात्मा अपने-आप- 
में समान है । निजी ग्रुणों को अभिव्यक्त करके वही परमात्मा वतन 
जाता है। इस प्रकार की शक्ति होने पर भी वह अपने ही विकारों एवं 
दुबंबताओ के कारण पिछडा हुआ है । उन्हीके कारण एक व्यक्त सुखी 
तथा विकसित है, दूसरा दुखी तथा अविकसित। आध्यात्मिक साधना 
का लष्टय है, उस भूमिका पर पहुचना जहा सभी समान हैं । उसीको 
आम्यन्तर समता कहा जाता है। धर्म सस्था अधिकार के स्थान पर 
कर्तव्य को महत्त्व देती है । वहा बाह्य सघर्प की आवश्यकता नही होती । 
इसके विपरीत, राज्य-सस्था अधिकारों को महत्त्व देती है, वहा समता 
का प्रघन भी अधिकारों को लेकर उठाया जाता है । 

अधिकार का अर्थ है वे सुविधाएं, जिनके विना व्यक्ति विकास 
नही कर सकता । उसके गुण दबे रहते है और वह मनुष्य से गिरकर 
पशु की भूमिका पर पहुच जाता हैं । जहा एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति 
पर अधिकार जमाये हुए है, वहा दोनों का विकास रुक जाता है । जिस 


समता १४६ 


व्यक्ति के अधिकार छिन जाते हैं, उसे विकास का कोई अवसर नही 
मिलता । दूसरी ओर, छीननेवाला सदा सशक रहता है और उत्तरोत्तर ऋर 
होता चला जाता है। वहा व्यक्तियो का सम्बन्ध मिन्रतापूर्ण नही होता । 

लोकतन्त्र किसी ऐसे अधिकार को स्वीकार नही करता, जो व्यक्ति 
या वर्ग विशेष-तक सीमित हो, जो अधिकार एक व्यक्ति को प्राप्त है, 
योग्य होने पर दूसरा भी उसे प्राप्त कर सकता है । इस योग्यता का 
मापदण्ड कुल, जाति या धर्म आदि नही है । इसका एकमात्र आधार 
बेयक्तिक गुण है। साथ ही जो अधिकार दूसरे के मौलिक अधिकारों 
पर आघात करता है, उसे प्राप्त करने का किसी को अधिकार नही है । 
इसका नाम अधिकार की समता है। सामाजिक या राजनैतिक किसी 
व्यवस्था का लोकतन्‍त्रीय होना इसी बात पर निर्भर करता है कि वहा 
अधिकारो की समता कहातक है । 

सक्षेप मे अधिकार के नीचे लिखे आवश्यक तत्त्व हैं 

१ अधिकार का प्रश्त सामाजिक जीवन को लक्ष्य मे रखकर खडा 
होता है | अकेले व्यक्ति के लिए अधिकार का प्रश्न नहीं होता । जब 
दो व्यक्ति परस्पर मिलकर कार्य करते है, तभी यह प्रश्न उठत्ता है कि 
किसका कितना अधिकार है। एकतनन्‍्त्रीय व्यवस्था मे शासक और 
शासित का अधिकार एक-सा नहीं होता। इसी प्रकार सामाजिक 
अधिकारो मे भी विषमता रहती है | लोकतन्‍्त्र उन सब विपमताओ 
को दूर कर देना चाहता है, जिनके कारण व्यक्ति स्वय उत्तरदायी 
नही है। किन्तु अविक्षित, निर्वृद्धि या दुर्बंल होने के कारण यदि बह 
किसी अधिकार को नहीं प्राप्त कर सकता तो लोकतन्त्र उत्तरदायी 
नही है । वह इतना ही कर सकता है कि प्रबल द्वारा दुर्बंल के अधिकारों 
का अपहरण न होने दे । 

२ प्रत्येक अधिकार कर्तव्य या उत्तरदायित्व को लिये हुए है । एक 
का अधिकार दूसरे का उत्तरदायित्व है। वास्तव मे देखा जाय तो यह 
दोनो एक ही तथ्य के दो पहलू है । एक के बिना दूसरे का अस्तित्व नही 
रह सकता । उत्तरदायित्व के विना अधिकार नहीं टिक सकता । इसी 
प्रकार अधिकार के बिना उत्तरदायित्व नहीं निभ सकता । 
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३. अधिकार का अर्थ आधिपत्य नही है । हम दूसरे के अधिकार 
छीन कर उनपर आपधिपत्य जमा लेते है, जो विपमता के बिना नहीं 
होता । फिन्तु अधिकार समता के आधार पर प्राप्त होता है, अर्थात 
हम जो अधिकार दूसरे को देने के लिए तंयार नहीं है उन्हें स्वर्य प्राप्त 
करने का अधिकार भी हृमे नहीं है । 

४, अधिकारों का सम्बन्ध सार्वजनिक हिल से है | समाज व्यकित 
को जो अधिकार देता है, उनका लक्ष्य सार्वजनिक हित होता है । 

५ राज्य अधिकारों का निर्माण नहीं करता। बह कैवल उन 
अधिका रो की रक्षा करता है, जो समाज द्वारा व्यकित को दिये जाते हूँ । 
राज्य उनके अपहरण तथा दुश्पयोग को रोकता है । 

६ अधिकार बदलते रहते हैं । उनका मुख्य लक्ष्य व्यक्ति का 
सरक्षण एवं बिकाग है। ज्यों-ज्यो व्यक्ति की भावनाएं और परिस्वितिया 
बदलती है, उनमे भी परिवर्तन होता रहता है । 

अधिकार दो प्रकार के होते ह--(१) नैतिक अधिकार और (२) 
राजकीय अधिकार । नैतिक का आर्य है वे अधिकार, जिन्हें मनुष्य 
धारमिक या सामाजिक आचार-संहिता के आधार पर प्राप्त करता है । 
इनका मुख्य आधार कर्तव्य है । उदाहरण के रूप मे, जो मनुष्य परिश्रम 
नहीं करता, उसे घन-सम्पत्ति से प्राप्त होनेवाली सुख-सुविधाओ का 
अधिकार नही मिलता । जो शिक्षा या अन्य योग्यता नही प्राप्त करता, 
उसे उच्च पद प्राप्त करने का अधिकार नही है। इसी प्रकार, जो 
व्यक्ति सामाजिक सदाचार का पालन नहीं करता, उसे सामाजिक 
सुविधाएं प्राप्त करने का अधिकार नही होता । राजकीय अधिकारों की 
अर्थ है वे सुविधाएं, जो प्रत्येक मनुष्य को गासन द्वारा प्रदान की 
जाती है । 

राजनैतिक समानता का अर्थ है कि उन सब विज्येषाधिकारों की 
समाप्त कर दिया जाय जो जन्म, सम्पत्ति, जाति, धर्म, वर्ण आदि के 
आधार पर खडे किये गए है । समस्त प्रतिवन्ध हटा दिये जाय, जिससे 

इत आधारो पर किसी व्यधित को राजनैतिक या सामाजिक अधिकारो 
से वड्च्चित न होना पड़े । प्रत्येक व्यक्ति मे यह अनुभूति हो कि राष्ट्र 
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का नागरिक होने के नाते जो अधिकार दूसरे को प्राप्त है वे मुझे भी 
प्राप्त है । प्रतिनिधियों का चुनाव करने मे मेरे मत का भी उतना ही 
मूल्य और महत्त्व है, जितना अन्य किसी के मत का । मैं भी अपनी 
योग्यता के अनुसार उच्चतम राजकीय तथा अन्य पद पर पहुच सकता 
हू । इस विपय मे प्रतिवन्ध लगाने का अर्थ है व्यक्ति स्वातन्त्य पर 
प्रतिवन्‍्ध लगाना । इससे व्यक्ति हतोत्साह हो जाता है। विवशज्ञत्ता में 
रहनेवाले व्यक्ति की महत्वाकाक्षाएं समाप्त हो जाती है । वह जिन 
परिस्थितियों मे उत्पन्न हुआ है, उन्हे स्वाभाविक तथा अनिवार्य मानने 
लगता है और उनसे ऊपर उठने की हिम्मत छोड देता है। उसकी 
कतृ त्व-शक्ति कुण्ठित हो जाती है और गुलामी स्वभाव वन जाती है । 
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यहा एक प्रश्न उपस्थित होता है कि अधिकार कहा से भाते है ? 
उन्हे कौन प्रदान करता है ? एकतन्‍त्रीय व्यवस्थाओ में अविकार का 
केन्द्र कोई अतीन्द्रिय शक्ति या सत्ता-सम्पन्न व्यक्ति रहा है और सर्व- 
सावारण अधिकार-प्राप्ति के लिए उम्तके सामने हाथ जोडकर गिड- 
गिडाता रहा है । अनेक स्थानों पर सर्व-साधारण ने सगठित होकर 
इसके विरुद्ध संघर्ष किया, जिन्हें हम राज्य-क्रान्तिया कहते है । लोक- 
तन्त्रीय व्यवस्था से सत्ता या अधिकार किसी व्यक्ति के पास पुड्जीभूत 
नहीं होता । वहा सब मिलकर जितना परिश्रम करते है, उतना ही 
शक्ति का सचय होता है और सभी उससे लाभ उठाते हैं। पूजीवादी 
अर्थव्यवस्था में परिश्रम मजदूर करता है और फल मालिक को मिलता 
है । मजदूर यदि अपनी वेतन-हृद्धि या अन्य किसी अधिकार को प्राप्त 
करना चाहता है, तो उसका परिश्रम के साथ साक्षात सम्बन्ध नहीं 
होता । इसके लिए मालिक को मनाना होता है । यह मनाना अनुकूल 
तथा प्रतिकुल दोनों उपायो द्वारा हो सकता है। किन्तु लोकतन्त्रीय 
अर्थ-व्यवस्था मे यदि मजदूर अधिक लाभ प्राप्त करना चाहता है, तो 
अधिक श्रम करना आवधश्यक है। इसका अर्थ है, इस व्यवस्था मे 
अधिकार की प्राप्ति कतंब्य के द्वारा ही होती है | इसरी वात यह हैं 
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यहा अधिकार देनेवाला और प्राप्त करनेवाला भिन्‍न-भिन्‍न नहीं हैं ।' 
दोनो एक ही हैं। मजदूर ही अपने परिश्रम द्वारा अधिक अधिकार या 
सुविवाए प्राप्त करता है। अत लोकतन्त्रीय व्यवस्था में एक ओर 
अधिकार की समानता है तो दूसरी ओर उत्तरदायित्व या कर्तेब्य की 
समानता है । 


घिचारो की समता 

विचारो की समता का अर्थ है, किसी निर्णय को स्वीकार करते 
समय “स्व” 'पर' का भेद न करना। यदि वह सत्य है तो पराया होने 
पर भी मान लेना और यदि वह मिथ्या है तो अपना होने पर भी छोड 
देना । इसी प्रकार इस बात पर भी ध्यान न देना चाहिए कि वह 
निर्णय किसी शवितिशाली का है या दुर्बल का । इसका यह अर्थ नही है 
कि सूर्ख और विद्वान के निर्णयो का एक-सा महत्त्व है। किन्तु विद्यान 
के निर्णय को इसीलिए अधिक महत्त्व दिया जाता है कि वह सचाई के 
अधिक समीप होता है। उसमें कहनेवाले व्यक्ति की मुख्यता नही 
रहती, किन्तु उसके ज्ञान की मुख्यता रहती है । 

निर्णयो को मोटे तौर पर तीन श्रेणियों मे विभक्‍त किया जा 
सकता है 

4. वस्तु-लक्षी : वे निर्णय, जो किसी वस्तु के स्वरूप से सम्बन्ध रखते 
हैं । इनमे मतभेद का कारण होता है हृप्ति-भेद । एक ही वस्तु को विभिन्‍न 
व्यक्ति भिन्‍न हृषप्नियों से देखते हैं । प्रत्येक की हष्टि मे आशिक सत्य होता 
है । अत किसीको मिथ्या नही कहा जा सकता | प्रत्युत वे सभी हृप्तिया 
मिलकर ही सम्पूर्ण सत्य का दर्शन कराती है। इसमे सनन्‍्देह नही कि 
प्रत्येक व्यक्ति अपनी दृष्टि को महत्त्व देता है किन्तु सच्चा उसे कहा 
जायगा, जो अपनी दृष्टि को महत्त्व देते हुए भी दूसरी दृष्ठचियो का निराकरण 
नही करता | उदाहरण के रूप मे, एक ही स्त्री विविध व्यक्तियों की दृष्लि 
से माता भी है, पत्ती भी है, वहत भी है और पुत्री भी है। प्रत्येक 
व्यक्ति अपने-अपने सम्बन्ध के अनुसार व्यवहार करता है। किन्तु यदि 
वह दूसरे सम्बन्धो का खण्डन करने लगता है तो सत्य से हट जायगा | 
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चसी प्रकार हमारे निर्णय, स्थान, समय, परिस्थिति आदि की दृष्ठि से 
भी बदलते रहते है। जैत दर्शन मे इनके लिए चार अपेक्षाएं बताई 
गई है 

१ द्रव्य अर्थात वस्तु का निजी रूप 

२ क्षेत्र अर्थात स्थान विशद्येष 

५ काल अर्थात समय विशेष 

४ भाव अर्थात अवस्था विशेष 

जो व्यक्ति अपना निर्णय करते समय इन अपेक्षाओ को सामने 
रखता है, वही सचाई पर पहुचता है | 

२ कतंव्य-लक्षी निर्णय : निर्णयो का दूसरा प्रकार कर्तव्य से 
सम्बन्ध रखता है, जहा यह निश्चय कराना होता है कि क्‍या करना 
चाहिए और क्या नही करना चाहिए। ऐसे निर्णयो के लिए अनुभवी 
व्यक्तियों के परामर्श को महत्त्व दिया जाता है, किन्तु अन्तिम निर्णय 
अपने ही हाथ में रहता है। लोकतनन्‍्त्र मे प्रथम प्रकार के निर्णय विशेषज्ञों 
'के हाथ में रहते है और द्वितीय प्रकार के बहुमत के हांथ मे । किन्तु 
बहुमत पुराने अनुभवों का पूरा ध्यान रखता है । 

३ रुचि-लक्षी निर्णय . निर्णयो का तीसरा प्रकार हमारी रुचि 
से सम्बन्ध रखता है । हमे एक वस्तु सुन्दर लगती है और दूसरी कुरूप, 
'एक अच्छी और दूसरी बुरी । यहा युक्ति या तक के लिए स्थान नही है। 
'लोकतन्त्र मे ऐसे निर्णय केवल बहुमत के आधार पर किये जाते है । वहा 
प्रत्येक व्यक्ति के मत का, वह मूर्ख हो या विद्वान, सम्पन्न हो या दरिद्र, 
शक्तिशाली हो या दुर्बल एक-सा महत्त्व होता है । लोकतन्त्र का तकाजा 
है कि व्यक्ति अपनी रुचि और भावनाओं को जितना महत्त्व देता है 
उतना ही दूसरे की रुचि और भावनाओ को भी दे । 


है. 


समता के बाह्य रूप 
ब्राईस ने समता को नीचे लिखे चार भागो में विभक्त किया है . 
१ नागरिक समता 
२ राजनैतिक समता 


१४० लोकतंत्र का क्षदगन 


३. सामाजिक समता 

४ प्राकृतिक समता 

इस विभाजन के साथ आर्थिक समता को भी जोडा जा सकता है । 
इस प्रकार बाह्य समता के पाच रूप हो जाते है । 

4 नागरिक समता . प्रत्येक व्यक्ति राष्ट्र का नागरिक है और इस 
आधार पर उसे बहुत से अधिकार प्राप्त होते है । नागरिक समता का 
अर्थ है उन अधिकारों में किसी प्रकार का भेद-भाव न होना । राष्ट्र की 
ओर से शिक्षा, सुरक्षा, विकास का अवसर आदि जो सुविधाए दी जाय 
उनमे धर्म, वर्ण, जाति या सम्पत्ति के आधार पर किसी प्रकार का भेद- 
भाव नहीं होना चाहिए। किसी एक वर्ग की स्वार्थ-पूति के लिए दूसरे 
वर्ग के हितो को कुचलना नागरिक समता के विरुद्ध है | कानून की हृष्नि 
में सब व्यक्ति समान है। अपराधी होने पर प्रत्येक को एक-सा दण्ड 
मिलना चाहिए और योग्यता होने पर प्रत्येक के लिए ऊचे-से-ऊचा पद 
खुला रहना चाहिए। 

२ राजनैतिक समता . राजनैतिक समता का भर्थ है, शासन-व्यवस्था 
में समान अधिकार । किन्तु यह सम्भव नही है कि प्रत्येक प्रश्न पर 
राष्ट्र के समस्त नागरिक एकत्र होकर विचार कर सके । यह बात किसी 
छोटे से मगर या मोहल्ले मे ही हो सकती है। अत विज्ञाल राष्ट्र की 
जनता प्रतिनिधियों को चुनती है और अपना अधिकार उनके हाथ मे दे 
देती है। ऐसी स्थिति मे समानता का अर्थ है, प्रत्येक योग्य व्यक्ति के 
मत का एक-सा मूल्य । यहा योग्य शब्द का अर्थ समभदार है। पागल 
या नासमझ व्यक्ति यह नहीं जानता कि उसके मत का क्‍या अर्थ है । 
अत वह अपने-आप उस अधिकार से वचित हो जाता है। इसी प्रकार 
जो अपराधी है, वह समाज-विरुद्ध कार्य करने के कारण नागरिकता या 
सामाजिकता के अधिकार को खो देता है । इस प्रकार की अयोग्यता न 
रहने पर प्रत्येक व्यक्ति के मतका एक-सा मूल्य है । वह धनवान हो या 
दरिद्र, उच्चपदाधिकारी हो या मजदूर, सत्तारूढ दल का सदस्य हो या 
अन्य किसी दल का, इन आधारो पर उसके मत के मुल्याकन मे किसी 
प्रकार की न्‍्यूनाधिकता नहीं होती । 


समता १3<१ 


राजनैतिक समता का दूसरा अर्थ यह है कि प्रत्येक व्यक्ति को जनता 
का समर्थन एवं योग्यता प्राप्त करके ऊचे-से-ऊचे पद पर पहुचने का 
अधिकार है | इसमे अन्य कोई तत्त्व बाधक नही है । 

३. सामाजिक समता . सामाजिक समता का निरूपण किया जा 
चुका है | इसका अर्थ है जन्म, वर्ग, धर्म या सम्पत्ति के आधार पर एक 
व्यक्ति को नीचा तथा ऊचा नही मानना चाहिए । 

४ प्राकृतिक समता : प्राकृतिक समता का अपने-आप में कोई अर्थ 
नहीं है । यह पहले बताया जा चुका है कि वुद्धि, शारीरिक शक्ति, 
स्वभाव आदि के कारण व्यक्तियों मे जो परस्पर भेद है, उसे नही मिटाया 
जा सकता । फिर भी प्राय देखा गया है कि सामाजिक या आशथिक भेद 
को प्राकृतिक भेद मानकर उसका समर्थन किया जाता है। यह अनुचित 
है । हमे यह पता लगाना होगा कि विषमता के कौन से तत्त्व ऐसे है, 
जिन्हे एक मनुष्य ने दूसरे मनुष्य को दबाने के लिए स्वयं खडा किया 
है | इन कृत्रिम तत्त्वों को स्वाभाविक नहीं माना जा सकता । 


्राथिक समता 


आथिक समता की परिभाषा से पर्याप्त मतभेद है । एक ओर 
साम्यवाद का कथन है कि व्यक्तिगत सम्पत्ति को समाप्त कर देना 
चाहिए । भुमि, कल-का रखाने आदि घत्ोपाज॑न के समस्त साधनों पर 
राज्य का अधिकार हो और राज्य ही समान रूप से जीवन-सुविधाओ 
का वितरण करे। दूसरी ओर स्वतन्त्र उद्योगवादी राष्ट्रो का कथन है 
कि इस प्रकार की शासन-व्यवस्था वेयक्तिक स्वाघीनता पर आघात है । 
अत राज्य की मर्यादा यही तक है कि प्रत्येक व्यक्ति को उचित अवसर 
तथा सुविधाए प्राप्त हो । उन सुविधाओं से लाभ उठाना उसकी निजी 
योग्यता पर निर्भर है । एक व्यक्ति उन्ही सुविधाओ को प्राप्त करके 
लखपति बन जाता है और दूसरा उनसे कोई लाभ नहीं उठाता । इस 
विपमता पर शासन का नियन्त्रण नहीं होता चाहिए । साम्यवाद 
स्वाधीनता की उपेक्षा करके समानता को लाना चाहता है । दूसरी और 
पूजीवाद स्वाघीनता या स्वतन्त्र उद्योग को महत्त्व देता है और इसके 
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लिए समानता की उपेक्षा करने के लिए तैयार है । यहा इतना ही कहना 
पर्याप्त है कि प्रत्येक व्यवित को जीवन-निर्वाह की सामग्री श्रवद्य प्राप्त 
होनी चाहिए । ऐसी आधिक व्यवस्था नही होनी चाहिए, जहा निर्वाह 
के लिए एक व्यक्ति को दूसरे व्यक्ति की गुलामी करनी पड़े । इसका 
अर्थ है जीवन का निम्नतम स्तर निश्चित हो भौर उस स्तर पर सब 
समान हो अर्थात ऐसा कोई न हो, जिसे उतनी भी सुख-सुविधा प्राप्त 
नही है । उससे ऊपर उठने का क्षेत्र सब के लिए खुला हो । एक व्यक्ति 
विद्वान बनना चाहता है और दूसरा धनवान। दोनों की मौलिक 
आवश्यकताए एक-सी है । उनके पूर्ण हो जाने पर किसीके विकास पर 
प्रतिबन्ध लगाना अनुचित होगा । यह तभी लगाया जा सकता है जब 
एक का विकास दूसरे के विकास मे वाधा उपस्थित करे । 


समता श्रौर स्वतन्त्रता 


व्यक्ति और समाज का सम्बन्ध भी समता के इसी आधार पर 
आश्रित है| समाज व्यक्तियो का समुृह है । यदि व्यक्ति का अधिकार 
छिन जाता है तो समाज अपने-आप अधिकारहीन हो जाता है । इस 
तथ्य को गणित के आधार पर प्रकट किया जा सकता है । “करोड” 
की तुलना में एक की सख्या नगण्य है । किन्तु "करोड का अपने-आप 
में कोई अस्तित्व नही है | बहुत-से एक मिलकर ही करोड बनते है । 
यदि एक अधिकारहीन है तो “करोड” अपने-आप अधिकारहीन हो 
जायगा । जहा व्यक्ति का अधिकार छीनकर समाज पर वल दिया जाता 
है, वहा वास्तव में देखा जाय तो न व्यक्ति का अधिकार रहता है और 
न समाज का । वह एक ऐसे अधिनायक के हाथ मे चला जाता है जो 
समाज का नाम लेकर तानाशाही करता है। वहा समता का अथ्थं हो 
जाता है सबकी स्वतन्त्रता को समाप्त करके शक्ति का किसी एक के 
हाथ मे केन्द्रित होना । इस प्रकार एक के मत की तुलना में करोड का 
मत महत्त्वहीन हो जाता है। यहा एक करोड मे समता होने पर भी 
उसका कोई मूल्य नही रहता । इसका अर्थ है--निर्जीव समता अर्थात 
मनुष्य को प्राणहीन वनाकर एक भूमिका पर लाना । समता वास्तविक 


समता १३ 


न्तभी हो सकती है, जब उसके साथ स्वतन्त्रता भी हो भीर व्यक्तित्व पर 
प्रहार न किया जाय । 


विषमता औभ्रर उसके कारण 


मनुष्य मे दो दइत्तिया स्वाभाविक हैँ । पहली स्वार्थ-इत्ति है। प्रत्येक 
“मनुष्य अपने सुख-दुख का ध्यात रखता है और इसके लिए दूसरे के सुख- 
दुख की परवाह नहीं करता । इतना ही नही, दूसरे को दुख देकर भी 
अपने सुख की दृद्धि करना चाहता है | दूसरी छत्ति अस्मिता या अहकार 
“की है। प्रत्येक मनुष्य अपने को दूसरे से ऊचा सिद्ध करने का प्रयत्न 
करता रहता है। जहा यह सम्भावना होती है कि उसे नीचा देखना 
'पडेगा, उन बातो पर लीपा-पोती करने की कोशिश करता है। इन दो 
“इत्तियो ने मनुष्य और मनुष्य के बीच विपमता खडी करदी । एक वर्ग 
नूसरे वर्ग पर अपना जन्मसिद्ध अधिकार मानने लगा। सत्तारूढवर्ग ने 
“मिथ्याधिकार का समर्थन प्राप्त करने के लिए बुद्धिजीवी वर्ग को भी 
अपने साथ मिला लिया और धर्म, राज्य एवं समाज सभी क्षेत्रों में 
“विषमता खडी कर दी । शोषक-वर्ग की कृपा पर निर्भर रहना शोपित- 
वर्ग का धर्म समझा जाने लगा और उसका मानवोचित अधिकारों को 
“लिए सिर उठाना पाप बताया गया । 
प्राचीन मानव को अपनी समस्याओं का समाधान करने के लिए 
नदो तत्त्वो से सघर्ष करना पडा । पहला तत्त्व प्रकृति है और दूसरा 
'मानवान्तर । पुरातन काल मे प्राय विजयी मानव-समूह पराजित मानव- 
समूह को समाप्त कर देता था और उसके अधिकृत प्रदेश पर अपना 
-अधिकार जमा लेता था। क्रमश विजयी मानव ने यह अनुभव किया 
“कि पराजित जाति को नप्न करने के स्थान पर यदि उसे दास वना लिया 
जाय तो अधिक लाभ हो सकता है | उसे अपनी सुख-टृद्धि का साधन 
न्बनाया जा सकता है । परिणामस्वरूप, एक मानव दूसरे की सुख-सामग्री 
न गया । एक भोक्‍ता बन गया और दूसरा भोग्य। 
इस विपमता के विरुद्ध समय-समय पर जो कान्तिया हुईं, उन्होंने 
च्लोकतन्चीय भावना को उत्तरोत्तर आगे बढाया । प्रत्येक क्रान्ति के 
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सामने विपमता का जो रूप था, उसीको लक्ष्य मे रहकर समता की 
व्याख्या की गई । 


समता और प्रतिस्पर्द्धा 

प्रतिस्पर्धा प्रगति का आवश्यक तत्त्व है। वह मनुप्य को आगे बढ़ने 
के लिए प्रेरित करता है। इस भावना का पोषण दो प्रकार से किया 
जाता है। पहला प्रकार हिसात्मक है, जहा व्यवित दूसरे को मार कर, 
लूट कर, उसकी प्रगति को रोककर, उसे नीचे गिराकर या उसका गोपण 
करके अपने को तृप्त करता है। दूसरा प्रकार महिंसात्मक है, जहा 
व्यक्ति दूसरे को गिराने के स्थान पर स्वयं ऊचा उठने की कोशिश 
करता है । ऐसी स्थिति मे प्रतिस्पर्दा बुरी नहीं है। असम्य मानव 
दूसरे को मारकर इसकी पूर्ति करता रहा । राज्य-सस्था के स्थापित होने 
पर इस की पूर्ति युद्धो द्वारा होने लगी । दूसरी मोर, प्रजाजत अहिंसक 
उपायों की ओर भुकने लगे । इन्ही उपायो के रूप में पचायतों और 
न्यायालयों की स्थापना हुई | विद्या तथा कला के क्षेत्र में इस भावना 
की पूर्ति शास्त्रार्थो एवं प्रतियोगिताओ द्वारा होती रही । धर्माचार्ये 
शास्त्रार्थ के अतिरिक्त मन्त्र-तन्त्र एवं देवी सिद्धियों का भी प्रयोग करने 
लगे और चमत्कार दिखाकर राजा तथा प्रजा को अपनी ओर आशइक्ृप्र 
करने लगे | लोकतन्‍्त्रीय शासन-व्यवस्था मे इसकी पूर्ति चुनाव एवं अन्य 
प्रकार के वंधानिक सघर्षो द्वारा की जाती है। इस प्रकार हम देखते हैं 
कि सानव प्रतिस्पर्धा के क्षेत्र मे हिसा से अहिसा को ओर बढ रहा है । 
यह कहने की आवश्यकता नही है कि यदि हिसा-हक्ति को न अपनाया 
जाय और दूसरे को गिराने के लिए छुलकपट न किया जाय तो प्रति- 
स्पर्दा अपने-आपमे बुरी नही है, प्रत्युत प्रगति की प्रेरक है। यदि एक 
व्यक्ति समाज-सेवा द्वारा दूसरे से आगे बढ जाता है और अधिक 
प्रतिष्ठा प्राप्त कर लेता है तो इसे बुरा नही कहा जा सकता । बुराई 
तभी है, जब उसका लक्ष्य या उपाय हिंसा लिये हुए हो । लक्ष्य मे हिंसा 
का अर्थ है दूसरे को गिराने की भावना और उपाय मे हिंसा का अर्थ है 
छुल-कपट आदि अवेध उपायो का अवलम्बन | यदि उपेय तथा उपाय 


समता पद 


दोनो हिसा रहित है तो प्रतिस्पर्द्धा हेय नही है। यह बात दूसरी है कि 
उच्च भूमिका पर इसकी आवश्यकता न रहे । किन्तु साधारण भूमिका 
पर यह जीवन को प्रेरणा देनेवाला शक्तिशाली तत्त्व है, इस बात से 
इन्कार नही किया जा सकता । 


उपसहार 


पिछले विवेचन से हम नीचे लिखे निष्कर्ष पर पहुचते है 

१ समता लोकतन्‍्त्र की मुलभावना है, किन्तु इसका अर्थ वाह्म- 
समता नही है । प्रत्येक व्यक्ति की रुचि भिन्‍न होती है और सब की तृप्ति 
एक ही वस्तु से नही हो सकती | अत समता का अर्थ है उसे अपनी 
रुचि पूर्ण करने की क्षमता प्रदान करना । साथ ही उसके शारीरिक या 
किसी अन्य दृष्मि से दुर्बंल होने पर उचित सहायता प्रदान करना । इस 
प्रकार समता पर मित्रता का नियन्त्रण होजाता है। माता का सब बच्चों 
के प्रति समान व्यवहार होता है फिर भी वह भिन्‍न रुचि का ध्यान 
रखती है और दुर्बंल बच्चे की विशेष सहायता करती है। इसके विना 
समता सुख के स्थान पर दुख का रूप ले लेती है । 

२ मानव जिस प्रकार समाज-जीवी प्राणी है उसी प्रकार व्यक्ति- 
जीवी भी है । समाज के लिए व्यक्ति की उपेक्षा नही की जा सकती । 
इतना ही नही, व्यक्ति का विकास हुए विना समाज का विकास नही हो 
सकता । वैयक्तिक-विकास के लिए स्वतन्त्र क्षेत्र की आवश्यकता है। उस 
पर नियन्त्रण वही हो सकता है, जहा एक की स्वतन्त्रता दूसरे की 
स्वतन्त्रता का अपहरण करे । अत मानवीय समता मे स्वतन्त्रता की 
अवहेलनवा नहीं की जा सकती । 

३ समता का तीसरा अर्थ न्याय है। इसके दो रूप हैं । पहला 
निपेवात्मक है अर्थात एक व्यक्ति या समाज को दूसरे व्यवित या समाज 
पर अत्याचार करने से रोकना । दूसरा विध्यात्मक है अर्थात प्रत्येक 
व्यक्ति को पुरुपार्थ के अनुरूप फल प्रदान करना । 

४ आध्यात्मिक समता का अर्थ है 'स्व' तथा 'पर”' में समता, मन- 
वाणी एवं कर्म में समता । 


१५९६ लोकतंत्र का लक्य 


४ सामाजिक समता का अर्थ है वर्ण, जाति, राष्ट्र, लिग, धर्म 
»आदि किसी ऐसे कारण के आधार पर बैपम्य न होना, जिसके लिए 
व्यक्षित स्वय उत्त रदायी नही है । 
६ राजनतिक समता का बर्थ है शासक और शासित में किसी 
प्रकार का भेद न होना । 
७ आथिक समता का अर्थ है श्रमिक को अपने श्रम का पूरा लाभ 
आप्त होना । 


न्याय 


लोकतन्‍्त्र की चौथी मूलभावना न्याय है । हृहदारण्यक उपनिषद में 
आया है कि परमात्मा ने चार वर्णों की रचना की और वह उससे आगे 
नहीं बढा । उसने देखा कि क्षत्रिय वर्ग अत्यन्त प्रबल है और वह दूसरों 
का उत्पीडन करेगा। अत किसी ऐसी शक्ति का निर्माण करना 
चाहिए, जो क्षात्रशक्ति को दवा सके । इस उद्देश्य से न्‍्याय की रचना 
हुई । इसके द्वारा दुर्वल भी प्रवल को दवा सकता है। यह शक्ति क्षत्रिय 
पर भी नियन्त्रण रखती है जो कि आग से भी अधिक तेजस्वी होता है । 
न्याय शब्द सस्कृत की “ई” घातु से नी उपसर्ग लगाने पर बना 

है। इसका अथे है वापस जाना | इस व्युत्पत्ति को लक्ष्य मे रखकर 
न्याय शब्द के अनेक अर्थ हो गए हैं। पहला अर्थ है किसी समस्या का 
समाधान करने के लिए अपनाई जानेवाली पद्धति । उदाहरण के रूप में 
दग्घाइव रथन्याय' को प्रस्तुत किया जा सकता है। दो राजा अपने- 
अपने रथ मे वेठकर शिकार खेलने गये । जगल मे आग लगने के कारण 
एक का घोडा जल गया और दूसरे का रथ। वापस लौटने के लिए 
दोनो ने समझौता कर लिया और बचे हुए घोडे को रथ में जोड दिया 
गया । इस प्रकार, जहा एक वस्तु दूसरी वस्तु की पुरक बन जाती है 
और दोनो को मिलाकर निर्वाह करना होता है, उसके लिए इस न्याय 


न्याय १९७०८ 


का प्रयोग होता है। सस्क्ृत-साहित्य मे इस प्रकार के सैकडों न्यायो का: 
वर्णन है । जीवन-पद्धति को भी न्याय कहा जाता है । उदाहरण के रूप 
मे, जगल के न्याय या मत्सगलागल न्याय को श्रस्तुत किया जा सकता 
है । 'जगल मे बलवान प्राणी निर्बल प्राणियो को मारकर खा जाते है । 
बडी मछुलिया छोटी मछलियो को निगल जाती है। इसी प्रकार, जिस 
व्यवस्था का आधार बल-प्रयोग या हिंसा है उसके लिए इन न्यायो का 
प्रयोग होता है । मीमासा-दर्शन मे उन सिद्धान्तो को न्याय कहा गया है 
जिनके द्वारा अनुष्ठान सम्बन्धी समस्याओं को सुलभाया जाता है । तर्क- 
शास्त्र के लिए भी न्याय शब्द का प्रयोग होता है। इसका अर्थ है वस्तु 
का सच्चा ज्ञान प्राप्त करने के लिए अपनाये जानेवाले सिद्धान्त । 
देनन्दिन व्यवहार मे व्यक्तियों के स्वार्थ परस्पर टकराते रहते है 
और समस्याएं खडी होती रहती हैं । जो सिद्धान्त परस्पर व्यवहार की 
इन समसस्‍्याओ को सुलझाते है, उन्हे भी न्याय कहा जाता है। राज- 
-तीति, समाज तथा अर्थ-व्यवस्था मे न्याय शब्द का यही अर्थ लिया 
जाता है । इन सिद्धान्तो का मुख्य आधार क्‍या है, इस विषय में चिर- 
काल से अनेक मान्यताए चली आ रही है। कही राजकीय आज्ञा को 
इसका आधार माना गया, कही परम्परा को, कही पुस्तक विश्येष को, 
कही शासक या धर्मग्रुरु की स्वतन्त्र इच्छा को, कही नैतिक नियमो को 
और कही सार्वजनिक सुख को । आधार मे परिवर्तन के साथ न्याय का 
रूप भी बदलता गया । 


न्याय और धर्म 


प्रस्तुत व्यार्या के अनुसार न्याय अपने-आपमे लक्ष्य नहीं है। 
किन्तु लक्ष्य पर पहुचने का मार्ग है। इसकी उपादेयता लक्ष्य की उपा- 
देयता पर निर्भर है। इसकी तुलना मे दूसरा शब्द धर्म! है। इसका 
अथे है वह सिद्धान्त जो जीवन को धारण किये हुए है। न्याय जीवन का 
सचालन करता है और धर्म उसे टिकाये रखता है । उदाहरण के रूप 
मे, अहिसा धर्म है और समता न्याय है । यदि सचालन धर्म के अनुकुल 
है, तो वह जीवन को हृढता और शक्ति प्रदान करता है और यदि 


प्श्८ लोकतंत्र का लक्ष्य 


प्रतिकुल है तो पतन एवं विनाश की ओर ले जाता है । वह लक्ष्य को नही 
प्राप्त करा सकता । अतः उसे अन्याय कहा जाता है। इसी आश्रय को 
लेकर कालान्तर मे न्याय गव्द का अर्थ हो गया परस्पर व्यवहार का 
वह शाश्वत नियम, जो व्यवित एवं समाज की रक्षा के लिए आवश्यक है । 

प्राचीन भारत मे धर्म जीवन का व्यापक तत्त्व रहा है । राजनीति, 
समाज तथा अर्थ-व्यवस्था भी धर्म मे ही सम्मिलित थे । उस समय न्याय 
धर्म का अग था | किन्तु घीरे-बीरे इन दोनों में विभाजन हो गया। 
धर्म आध्यात्मिक समता पर बल देने लगा और न्याय लौकिक समता 
पर। घर्म का कथन है कि वाह्म स्वार्थों का परित्याग करके भी आत्म- 
शान्ति का सरक्षण करना चाहिए। दूसरी ओर न्याय का उद्देश्य बाह्य 
स्‍्वार्थों का सरक्षण है। जह्ायतक निषेध का प्रदन है धर्म और न्याय एक 
हो जाते है । जो काय॑ न्याय की ह॒ृष्लि मे अपराध है, वही धर्म की दृष्ठनि मे 
पाप है । किन्तु दोनो की मूल प्रेरणा मे अन्तर है । न्याय भौतिकस्वार्थ 
का सरक्षण करने के लिए विधि-सम्मत सघपं करने की अनुमति देता 
है । वहा राग-द्वेप आदि भावनाओं का विशेष मूल्य नही है । किन्तु धर्म 
भावना-शुद्धि पर बल देता है, चाहे उसके लिए भौतिक स्वार्थ का परित्याग 
करना पडे । अन्य दाब्दों मे यो कहा जा सकता है कि न्याय धर्म की 
पहली सीढी है । न्याय का पालन करने के लिए मनुष्य वाधित है । 
अन्यथा उसे समाज में रहने का अधिकार नहीं है, किन्तु धर्म व्यक्ति की 
स्वतन्त्र इच्छा पर निर्भर है। उसके लिए किसी को वाधित नही किया 
जा सकता । अपना अधिकार छोडने के लिए किसी को बाधित करना 
अपने-आप में अन्याय है। किसी को आत्म-त्याग के लिए विवश नही 
“किया जा सकता, किन्तु न्याय के लिए किया जा सकता है। 

न्याय का उद्देश्य समता के आवार पर स्वार्थों का सरक्षण है । इस 
के लिए वह प्रत्येक व्यक्ति से कतंग्य एव नियम-पालन की अपेक्षा रखता 
है | यदि व्यक्ति अपना कतंव्य-पालन नही करता तो न्याय उसके स्वार्थों 
की रक्षा नही कर सकता । इसके विपरीत धर्म का आधार अतरात्मा 
का विकास है, जहा स्वा्थों का सधर्ष समाप्त हो जाता है, वहा व्यक्ति 
को पूर्ण स्वाधीनता है । परावीनता या विवद्यता के आधार पर किया 


न्याय १६ 


जानेवाला धर्म, धर्म नही रहता । वह हिंसा या पाप बन जाता है। वहा 
चर्मपालन करानेवाला अत्याचारी कहा जायगा और करनेवाला कायर एवं 
भयभीत । दोनो ही धर्म की आत्मा के विरुद्ध है। स्वेच्छापूर्वक प्राणों 
का उत्सर्ग भी घर्मं है और विवशता में काटा चुभना भी पाप है । अत 
यह कहा जायगा कि स्वतन्त्रता धर्म का मूल तत्त्व है, किन्तु यह स्वतन्त्रता 
दूसरे की स्वतन्त्रता पर प्रतिवन्ध नहीं लगाती । यहा समानता के लिए 
स्वतन्त्रता को सकुचित करने की आवश्यकता नही होती । इसके विपरीत 
न्याय मे समानता और स्वतन्त्रता का परस्पर नियन्त्रण रहता है । न्याय 
बाह्य व्यवहार या सामाजिक सदाचार का नियामक है और घर्म- 
आन्तरिक सदाचार का। व्यवहार-शुद्धि आन्तरिक-शुद्धि की [पहली 
सीढी है। दोनो जीवन-विकास के अनिवार्य तत्त्व हैं । प्राचीन भारत में 
धर्म की व्याख्या दोनो घुद्धियों को लक्ष्य मे रखकर की जाती थी । 
घामिक परम्पराओ मे न्याय के अनेक रूप मिलते है । सक्षेप मे, 
उन्हे दो रूपो मे विभकत किया जा सकता है ! पहला रूप वह है, जहा 
ईदवर, अनादि परम्परा या पुस्तक विशेष को न्याय का आधार माना 
गया । इन रूपो में न्‍्याय का आधार समता नही है और न मनुष्य को 
स्वतन्त्र होकर सोचने का अधिकार है ) दूसरा रूप वह है, जहा अहिसा, 
सत्य आदि नैतिक सिद्धान्तो को न्याय का आधार माना गया। वहा 
व्यक्ति गौर व्यक्ति से किसी प्रकार का भेद नही है। साथ ही प्रत्येक 
व्यवित को नैतिक नियमो के आधार पर स्वतन्त्र होकर सोचने का पुरा 
अधिकार है! 


स्थाय और समाज 


समाज मे न्याय का भर्थ है रूढि या परम्परा । जो व्यवहार अपने- 
आप में विषमता या अन्यायपूर्ण है, फिर भी यदि उसे परम्परा का समर्थन 
प्राप्त है तो सामाजिक हृष्टि से अन्याय नहीं माना जाता | उदाहरण के 
रूप मे, अस्पृश्यता, स्त्रियों के प्रति हीन-भावना तथा ग्रुलाम-प्रथा अपने- 
आप मे अन्याय थे, फिर भी परम्परा के कारण न्याय मान लिये गए । 
जब कोई शक्तिशाली तत्त्व परम्परा के विरुद्ध आन्दोलच सडा करता है 
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तो प्रारम्भ में उसका व्यवहार अन्याय समझा जाता है। किन्तु समाज 
की स्वीक्षति प्राप्त होते ही वह न्याय वन जाता है । 


न्याय और राजनीति 


राजनीति मे न्याय का अर्थ है इन्साफ, अर्थात प्रबल द्वारा दुर्वल के 
सताये जाने पर प्रवल को दिये जानेवाले दण्ड का आधार । इसीको विधि 
या कानून कहा जाता है! यह माधार सर्वत्र एक-सा नहीं रहा और यह 
भी नही कहा जा सकता कि वह अपने-आप मे न्यायपुर्ण रहा है । फिर 
भी न्याय का निर्णय उसीको लद्षय मे रखकर होता रहता है । 

राजनीति की दृष्टि मे प्रत्येक व्यक्ति को जीने अर्थात अपने आन्तरिक 
तथा बाह्य अस्तित्व की रक्षा का पूर्ण अधिकार है । प्रत्येक व्यक्ति की 
यह माग है कि कोई उसके प्राणो का अपहरण न करे, उसे शारीरिक 
अथवा मानसिक कप्ठन न दे, उसे कलकित या अपमानित न करे, विश्वास- 
घात न करे और उसकी स्वाधीनता का अपहरण न करे | उपर्युक्त 
अधिकारों में वाधा पडने पर प्रत्येक व्यक्ति को उसके विरुद्ध आवाज 
उठाने का अधिकार है । राजनीति की हृष्ठि मे न्याय का अर्थ है उसकी 
पुकार को सुनना और आक्रामक को उचित दण्ड देना । इस दण्ड-व्यवस्था 
में किसी प्रकार की विषमता नही होनी चाहिए, अर्थात दण्ड देते समय 
यह नहीं सोचना चाहिए कि अपराधी कौन हैं और पीडित कौन है । 
वह धनवान हो था दरिद्र, उच्च कुल से सम्बन्ध रखता हो या सर्वे- 
साधारण से, इन आधारो पर न्याय मे किसी प्रकार का भेद नही होना 
चाहिए । 


न्याय और शअ्रर्थं-व्यवस्था 

आशिक क्षेत्र मे न्याय का अर्थ है व्यवहार-शुद्धि भर्थात लेब-देन मे 
ईमानदारी । किन्तु इसके भी रूप बदलते रहते है । उदाहरण के रूप मे, 
जब मजदूरों की कमी होती है तो एक दिन की मजदूरी तीन या चार 
रुपये हो जाती है । वेकारी के समय वही घटकर एक रुपया हो जाती 
है और वाजार भाव के अनुसार चुकानेवाला मालिक अन्यायी नही कहा 
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जाता । इसी प्रकार वस्तुओं के मूल्य भी घटते-बढते रहते हैं । इतना ही 
नही, मुनाफा कमाने के लिए कृत्रिम माग उत्पन्त की जाती है, दूसरी 
ओर बेकारी का वातावरण बनाया जाता है। आशिक क्षेत्र मे इन हथ- 
कडो को अन्याय नहीं कहा जाता। अन्याय तभी है, जब वादे के 
अचुसार मुल्य न चुकाया जाय । वादे का अपने-आप मे अन्यायपूर्ण होना 
अन्याय नही समझा जाता। लोकतन्त्र का लक्ष्य है जीवन में ऐसे 
सिद्धान्तो को लाना, जो अपने-आपमे न्याय है, जिनका सचालन वैयक्तिक 
स्वार्थ, रूढियो तथा अतीन्द्रिय शक्तियो द्वारा नही होता, किन्तु लोकतन्‍्त्र 
स्वय करता है । 

लोकतनन्‍्त्रीय अर्थ-व्यवस्था मे श्रम का मृुल्याकन किस आधार पर 
होना चाहिए, यह एक गम्भीर प्रइन है। स्वतन्त्र अर्थ-व्यवस्था का समर्थन 
करनेवाले पूजीवादी राष्ट्रो का कथन है कि इसपर राज्य की ओर से 
किसी प्रकार का नियन्त्रण नही होना चाहिए । परस्पर जो समझौता 
हो जाय उसका पालन ही न्याय है । दूसरी ओर नियन्त्रित अर्थ-व्यवस्था 
का समर्थन करनेवाले साम्यवादी राष्ट्रो का कथन है कि श्रम का मुल्य- 
निर्घारण श्रमिक की आवश्यकता के आधार पर होना चाहिए, उत्पादन 
या समभौते के आघार पर नही । वास्तव में देखा जाय तो जीवन की 
मौलिक आवश्यकताओं के लिए जबतक एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति के 
अधीन रहेगा, तबतक न्याय नही हो सकता। जहा एक ओर विवद्यता है 
ओर दूसरी ओर अनर्गल लोभ, उस समभौते में न्याय नही हो सकता । 
इसके लिए यह आवश्यक है कि प्रत्येक व्यक्ति जीवन की मौलिक 
चिन्ताओ से मुक्त हो। प्रत्येक व्यक्ति को भोजन, वस्त्र तथा निवास 
की सुविधाएं प्राप्त हो और इसके लिए उससे उचित श्रम लिया जाय । 
इसपर राज्य का नियन्त्रण रहे । किन्तु मौलिक आवश्यकताए पूर्ण होने 
पर भी जब व्यक्ति महत्त्वाकाक्षा के क्षेत्र में उतरना चाहता है और 
उसके लिए संघर्ष करता है तो वहा उसे खुली छूट मिलनी चाहिए। 
वहा समझौता ही न्याय है । 

जब सम्पत्ति अपने परिश्रम के स्थान पर उत्तराधिकार, चोरी, 
घडयन्त्र अथवा किसी अन्य अवैध उपाय द्वारा प्राप्त की जाती है, 
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घनवान अन्य वर्ग के प्रति सहानुभूति के स्थान पर उसे कष्ट देने लगता 
है, अहकार का मिथ्या प्रदर्शन करता है, तो वर्गसघर्प होने लगता है । 
यह भी देखा गया है कि घनवात पैसे के वल पर उन स्थानों को प्राप्त 
कर लेता है, जिनका वह अधिकारी नही है | साहित्यिक के श्रम एव 
प्रतिभा को खरीदकर वह साहित्यकार वन जाता है। ऐसे संगठनों का 
अध्यक्ष बन जाता है, जो त्याग को सर्वोपरि स्थान देते है। शिक्षा- 
सस्थाए, सामाजिक तथा राजनतिक सगठन पैसे के लिए उसे प्रतिष्ठा 
तथा सम्मान देने लगते है। परिणामस्वरूप, धनवान एक ओर उन 
कमियो को भूल जाता है, जिन्हें अनुभव करने पर उसके जीवन मे नम्नता 
आती | दूसरी ओर, वह वर्ग गुणी होने पर भी जी मसोस कर रह जाता 
है, जिसका सम्मान गुणहीन द्वारा छीन लिया गया। पंसे की इस क्रर 
सत्ता को देखकर सचस्त मानव विद्रोही बन जाता है और रक्‍त-रजित 
क्रान्ति की तैयारी करने लगता है, जो समाज तथा राष्ट्र को छित्न-भिन्‍न 
कर डालती है । हडतालें, ताले-बन्दिया, लुट तथा अन्य उपद्रव इसी 
आर्थिक विषमता की देन है, जिन्होंने वर्तमान शताब्दी को अत्यन्त क्षु्ध 
कर रखा है । जबतक यह विषमता रहेगी, जबतक जीवन का लक्ष्य 
वाह्य भोग एवं कामना-पूरति बनी हुई है, तवतक इनका अन्त नही हो 
सकता । 


न्याय के मूल सिद्धान्त 

न्याय के मूल सिद्धान्तों को नीचे लिखे शब्दों मे प्रकट किया जा 
सकता है 

१ जो सुविधा तुम प्राप्त करना चाहते हो, दूसरे को भी उसे 
आप्त करने का उतना ही अधिकार है । 

२ जो नियम या प्रतिवन्ध लगाया जाय, व्यक्ति की अच्तरात्मा 
उसे स्वीकार करे। बाह्य व्यवहार मे विषमता होने पर भी उसका 
आधार ऐसा न हो, जिससे दूसरे की अन्तरात्मा को आधात लगे अथवा 
एजिसे सावंजनिक नियम न बनाया जा सके । 

३ कोई व्यक्ति यह न समझे कि मैं किसी अन्य झ्ञक्ति के हाथ में 
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कठपुतली हु । वह स्वय अपने-आपको समाज-यन्त्र का सचालक समझे 
और तदनुसार कतेव्य एवं उत्तरदायित्व दोनो का अनुभव करे। 

४ किसी व्यक्ति को यह न अनुभव हो कि उसका जीवन किसी 
अन्य व्यक्ति के लिए है। दूसरे के लिए कार्य करते समय भी उसमे 
सहयोग की भावना हो, पराधीनता या दास-छत्ति की नहीं। मनुष्यों में 
परस्पर एक साधन और दूसरा साध्य न रहे । 

५ प्रत्येक व्यक्ति के समान अधिकार हो और समान उत्तर- 
दायित्व । इनमे भेद का आधार योग्यता हो, व्यक्ति नही । 

न्याय के उपर्युक्त सिद्धान्त निविवाद और शाब्वत है। फिर भी 
मानव उनसे दूर है। हम पद-पद पर उनकी अवहेलना करते रहते है । 
स्वार्थदत्ति न्‍्याय को दबाती रहती है । कुछ दिन पहले एक मनुष्य दूसरे 
मनुष्य को गुगाम बनाना अपना न्यायपूर्ण अधिकार समझता था । अनेक 
राष्ट्रों ने दूसरे राण्ट्रो पर अपना अधिकार जमा रखा था और वे इसे 
न्यायपूर्ण अधिकार समभते थे । शक्तिशाली होना दुर्वेल पर शासन करने 
का न्यायपूर्ण अधिकार माना जात्ता था। वर्तमान मानव समानता की 
ओर बढ रहा है और आदर्श के रूप मे उसकी दुह्ााई देता रहता है । 
किन्तु व्यक्ति, जाति अथवा राष्ट्र के नाम पर पनपनेवाली स्वार्थ-दृत्ति 
समानता के उस सिद्धान्त को जीवन मे नही उत्तरने देती | प्रत्येक 
व्यक्ति उसकी व्याख्या अपने स्वार्थों के अनुसार करने लगता है। न्याय 
का पर्याय है निष्पक्षता, किन्तु स्वार्थ-हत्ति निष्पक्ष नही रहने देती । 
इच्छाओं एवं आवश्यकताओं के क्षेत्र मे भी पक्षपात आने लगता है। 
व्यवहार और विचार दोनो विपमतापूर्ण हो जाते है । घारणाए भी वेसी 
ही बन जाती है और अन्यायपूर्ण व्यवहार न्याय प्रतीत होने लगता है। 
प्रत्येक व्यक्ति अपनी धारणाश्रो को सत्य मानने लगता है भर दूसरे की 
घारणाओ को मिथ्या । इस प्रकार जाने-अनजाने न्याय की मूलभावना 
का खण्डन करने लगता है । बुद्धि पर पर्दा पड जाता है। वह अपने 
समस्त निर्णयो को सत्य मानने लगता है और दूसरे के निर्णयो को 
पिथ्या । 

लोकतन्त्र का लक्ष्य है व्यक्ति को विचार तथा व्यवहार दोनों में 
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समता का पाठ सिखाना, अर्थात व्यक्ति जिस व्यवहार की दूसरे से 
अपेक्षा रखता है स्वय भी दूसरे के प्रति उसी व्यवहार का पालन करे । 
इसी प्रकार, अपने विचारों को जितना महत्त्व देता है, उतना ही दूसरे के 
विचारो को भी दे । उनकी स्वीकृति या अस्वीकृति का आधार सत्य हो,. 
व्यक्ति नही । इसीका नाम लोकतन्‍्त्रीय न्याय है । 


न्याय और श्रधिकारो की तरतमता 


ऊपर यह चर्चा की गई कि प्रत्येक मनुष्य को समान अधिकार प्राप्त 
है, किन्तु सभी अधिकार अपने-आप में समान नही होते । प्रत्येक अधिकार 
का मूल्य एक-सा नही है। उनमे परस्पर सघप होने पर एक के लिए 
दूसरे की उपेक्षा करनी पडती है । ऐसी स्थिति मे यह जानना आवश्यक 
है कि किस अधिकार का मूल्य अधिक है और किसका कम । इस निर्णय 
के लिए नीचे लिखे माप-दण्ड उपयोगी हैं : 

१. जिस अधिकार पर अन्य सभी अधिकार आधारित हैँ और उसके 
विना मूल्यहीन हो जाते है, वह अधिकार सर्वोपरि है । उदाहरण के रूप 
में, जीवन के बिना सम्पत्ति एव अन्य सभी अधिकार व्यर्थ है । अत जीने 
का अधिकार सर्वोपरि है । उसका किसी अन्य अधिकार के लिए अपहरण 
नही होना चाहिए । बहुत से व्यक्ति कीति, सम्मान या धन को अधिक 
महत्त्व देते हैं, किन्तु वे अपवाद रूप है। उन्हे साधारण नियम का 
आधार नही बनाया जा सकता । 

जीवन का अधिकार सर्वोपरि है । उसका अपहरण तभी किया जा 
सकता है जब मनुष्य अपराधी के रूप मे स्वयं उससे वड्चित हो जाय । 
यदि वह अपराधी नही है तो उसके जीवन पर किसी दूसरे का अधिकार 
नही हो सकता । यहातक कि युद्ध या किसी सामाजिक कार्य के लिए 
भी उसका उपयोग तभी किया जा सकता है, जब वह स्वेच्छायूवंक अपना 
जीवन अपित करने को तेयार हो । उपयोगितावाद का कथन है कि 
समाज के लिए व्यक्ति के जीवन का अपहरण अन्याय नही है । इसके 
दो रूप है। पहला रूप है व्यक्ति का अपराधी होना । उसके अस्तित्व 
का समाज की सुख-शान्ति मे वाघक होना । ऐसा व्यक्ति अपने अधिकार 
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को स्वय खो देता है, क्योकि वह दूसरों के सुख-शान्तिपूवंक जीने के 
अधिकार को स्वीकार नहीं करता। ऐसी स्थिति मे राज-दण्ड द्वारा 
प्राणापहरण होने पर भी समता के सिद्धान्त का खण्डन नहीं होता। 
दूसरा रूप है अपराधी न होने पर भी व्यक्ति को किसी सावेजनिक कार्य 
के लिए अपना जीवन अपित करने को विवद्यञ करना । इसका अर्थ है, 
समाज या राजकीय शासन जीने के अपने अधिकार को तो स्वीकार 
करता है, किन्तु व्यक्ति को वह अधिकार नही देना चाहता | यह विषमता 
है और इस आधार पर किया गया प्राणो का अपहरण अन्याय है । 

२ जीवन के पदचात दूसरा अधिकार व्यक्ति-स्वातन्त्र्य है। इसके 
भी दो रूप हैं-- (१) बाह्य और (२) आम्यन्तर । आन्तरिक स्वातन्त््य 
का अर्थ है किसी व्यक्ति को उसकी अन्तरात्मा के विरुद्ध कार्य करने के 
लिए विवश् नहीं किया जा सकता | प्रत्येक व्यक्ति की अन्तरात्मा स्वय 
नैतिक सिद्धान्तो का पालन करना चाहती है। यह उसका स्वभाव है । 
इसके विपरीत बुराई की ओर वह बाह्य प्रभाव के कारण भुकती है । 
सामाजिक, राष्ट्रीय या अन्य कोई स्वार्थ हो, किसी व्यक्ति को उसकी 
अन्तरात्मा के विरुद्ध कार्य करने के लिए विवश करना अन्याय है । 
उदाहरण के रूप मे, किसी को क्ूठ बोलने, चोरी करने या दूसरे की 
हत्या करने के लिए विवश करना अन्याय है । किन्तु यह नही कहा जा 
सकता है कि न्याय के इस सिद्धान्त का पालन किया जा रहा है। सत्ता- 
सम्पन्न-वर्ग राष्ट्रीयता का नाम लेकर व्यक्ति की अन्तरात्मा को कुचल 
रहा है। न्याय का अर्थ है कोई भी ऐसा कार्य, जो व्यक्ति की अन्त रात्मा 
के विरुद्ध हो, उससे न लिया जाय । उदाहरण के रूप मे, (क) उसके 
विश्वासो पर आघात करना । उसे ऐसे घामिक या अन्य प्रकार के 
सिद्धान्त मानने के लिए विवश करना जिनमे उसका विश्वास नही है । 
सम्प्रदाय विशेष का अनुयायी वनने के लिए बाध्य करना । (ख) डाकू, 
चोर या ह॒त्यारा बनने के लिए वाध्य करना अथवा इच्छा के विरुद्ध 
जल्लाद, कसाई या दूसरे को मारने-पीटने का काम देना । एक 
अधिकारी को यह आज्ञा दी जाती है कि इच्छा न होने पर भी वह 
युद्ध-बन्दियो पर गोली चलाये, उन्हें तरह-तरह की यातनाए दे । इस 
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प्रकार का कार्य व्यक्ति-स्वातन्त्य के विरुद्ध है। राजन तिक दृष्टि से भी 
इसे अपनाने के लिए उसीको कहा जा सकता है, जो स्वेच्छापूर्वक 
तैयार हो ! 

यह अधिकार भी उत्तना ही महत्त्वपूर्ण है जितना जीवन का अधिकार । 
आध्यात्मिक क्षेत्र मे तो इसका मूल्य जीवन से भी अधिक है। वहा 
भौतिक जीवन की तुलना में आन्तरिक जीवन का महत्त्व अधिक हैं । 

वाह्य स्वाधीनता मे सर्वप्रथम स्थान शारीरिक हलचल का है । जो 
व्यक्ति अपराधी नही है और जिसकी हलचल दूसरे की हलचल में बाघक 
नही है उसे घूमने-फिरने और हाथ-पर हिलाने का पूरा अधिकार है । 

दूसरा स्थान स्वतन्त्र आजीविका का है। प्रत्येक व्यक्ति को अपनी 
आजीविका चलाने के लिए इच्छानुमार धन्धा चुनने का अधिकार है, 
बशर्ते कि वह धन्धा किसी दूसरे के अधिकार या स्वाबीनता का अपहरण 
न करे । ऐसे धन्धे पर किसी प्रकार का प्रतिवन्ध नही लगाना चाहिए । 

राजनीति, धर्म, विज्ञान, कला आदि कोई क्षेत्र ही, उसकी प्रगति का 
इतिहास इने-गिने प्रतिभाशाली व्यक्तियों की देन है । एक क्रान्तिकारी 
या स्वतन्त्र विचारक अपनी प्रतिभा तथा त्याग के द्वारा जो कुछ प्राप्त 
करता है, वही आनेवाली पीढियो के लिए बहुमूल्य सम्पत्ति बन जाता 
है । वैयक्तिक स्वाबीनता पर प्रतिवन्‍्ध लगाने का अर्थ है उस सम्पत्ति 
से वचित होना । दूसरी बात यह है कि विश्व उत्तरोत्तर प्रगति कर रहा 
है । कल जिस वात का किसीको स्वप्न भी नही था, आज वह प्रत्यक्ष 
दिखाई दे रही है। आकाशवाणी, दूर-दर्शन, अणु-शक्ति आदि आविष्कारो 
से विद्व का रूप बदल दिया है। वे हमारे दैनन्दिन जीवन पर छा गए 
हैं । ऐसी स्थिति मे यह मानकर चलना कि वर्तमान व्यवस्था अन्तिम है 
और उसके आगे कोई कदम नही है, तथ्यो की उपेक्षा करना है। यह भी 
निश्चित है कि प्रगति का यूत्रपात व्यक्तियों द्वारा होता है, समाज द्वारा 
नही । अत वंयक्तिक स्वतत्रता प्रगति के लिए मनिवाय॑ है । 

यहा एक स्पष्टीकरण आवश्यक है। वैयक्तिक स्वतत्रता के दो अर्थ 
है--(१) जीवन की स्वतत्रता और (२) प्रद्धत्ति की स्वतत्रता | जीवन 
की स्वतत्रता का मुख्य क्षेत्र है--विचार तथा वेयक्तिक रहन-सहन + 
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किन्तु प्रद्धत्ति का अर्थ है सामाजिक व्यवहार । इस क्षेत्र मे पूर्ण स्वतत्रता 
नही दी जा सकती, क्योकि विभिन्‍न व्यक्तियो की प्रद्धत्तिया एक-दूसरे 
से टकराती है। एक की स्वतन्त्र प्रद्धत्ति दूसरे के लिए हिंसा या परा- 
धघीनता बन जाती है | ऐसी स्थिति मे नियन्त्रण आवश्यक है । 


न्याय और विवादास्पद प्रश्न 


पिछले प्रष्ठो मे न्‍्याय के विविध आधारो की चर्चा की गई । उनसे 
यह निष्कर्ष निकलता है कि न्याय के सम्बन्ध में प्राचीन समय से श्रनेक 
धारणाए चली आ रही है । वर्तमान युग मे भी इस प्रइंव को लेकर 
व्यापक मतभेद है | इसका मुख्य कारण है मूल्याकन के विविध हृ्ठि- 
कोण । एक व्यक्ति आत्मा को महत्त्व देता है और उसके लिए वाह्म 
सुखो की परवाह नही करता । उसकी दृष्ठि मे अन्याय का अर्थ होगा वह 
व्यवहार, जो उसकी अन्तरात्मा को कष्न दे। इसके लिए सम्पत्ति का 
अपहरण इतना बडा अन्याय वही है जितना उसे भूठ बोलने या नेतिक- 
पतन के लिए विवश करना । एक स्त्री अपने सतीत्व पर आक्रमण को 
सबसे वडा श्रन्याय मानती है । दूसरी ओर, घत-सम्पत्ति को महत्त्व देने- 
वाला व्यक्ति पैसे-पैसे के लिए भूठ बोलता रहता है। उसकी हृष्ठि मे 
अन्याय का अर्थ है पैसे का अपहरण । साहस एवं स्वाभिमान को महत्त्व 
देनेवाला व्यक्ति न्याय की कसौटी स्वतन्त्रता के आधार पर करता है। 
दूसरी ओर शान्ति प्रिय साधारण नागरिक सुरक्षा को अधिक पसन्द करता 
है। इस प्रकार, हम देखते है कि न्याय के विषय मे भिन्‍त-भिन्‍न व्यक्तियों 
की भिन्‍न-भिन्‍न घारणाए है । कोई जीवन को महत्त्व देता है, कोई सत्य 
को, कोई सुख को, कोई आत्म-सम्मान को और कोई शासन-व्यवस्था को । 
अब हम कुछ ऐसे प्रश्नो की चर्चा करेंगे, जिन्हे लेकर विचारको 
में पर्याप्त मतभेद है | अन्त मे उस हदृष्लिकोण को उपस्थित करेंगे, जो इस 
मतभेद को दूर कर सकता है और वही लोकतन्‍्त्रीय दृष्टिकोण है । 


न्याय और नर-हत्या 
इस विषय मे दो प्रकार की घारणाए मिलती है । एक पक्ष अहिसा 
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को महत्त्व देता है भौर दूसरा राष्ट्रीयता या जातीयता को | प्रथम पक्ष 
का कथन है कि हिसा प्रत्येक स्थिति में बुरी है। अपराधियों को भी 
म॒त्यु दण्ड नहीं देना चाहिए। एक व्यक्ति आवेश में आकर दूमरे की 
हत्या कर डालता है, किन्तु क्रोध या आवेश समाप्त होने पर वर्ह 
अहिंसक बन जाता है और अपने किये पर पदचात्ताप करने लगता है । 
उसमे भी वे ही अहिसक द्वत्तिया विद्यमान है, जो सन्‍तो में होती है। 
ऐसी स्थिति मे उसे सुधरने का अवसर न देना और सदा के लिए जीवन 
से वचित कर देना न्याय नही है । 

दूसरी ओर राष्ट्रीयतावादियो का कथन है कि अपने देश में रहने- 
वाले एक व्यक्ति के प्राणो की तुलना भे णन्रु-देश के सेकडो प्राणो का 
कोई मूल्य नही है । इसी प्रकार समाज-व्यवस्था के लिए अपराधी को 
मृत्यु-दण्ड भी आवश्यक है । 

हमे यह विचार करना है कि इन दो विचार-धाराओो में कौन-सी 
विचार-धारा न्याय के अधिक समीप है | हिसात्मक उपाय द्वारा समस्या 
का तात्कालिक समाधान होनेपर भी स्थायी समाधान नही होता । हिंसा 
प्रतिहिसा को जन्म देती है और क्रमश शाइवत विरोध का रूप 
घारण कर लेती है। अनेक राष्ट्रो और जातियो मे संकडो वर्षों से 
परस्पर विरोध चला आ रहा है । जिन्‍्होने अत्याचार किये, वे समाप्त हो 
गए और जिन पर अत्याचार हुआ वे भी समाप्त हो गए । फिर भी द्वेष 
चल रहा है और वह मानवता का अभिशाप बन गया है। यह सब 
हिसात्मक समाधानो का ही कुत्सित परिणाम है । यदि हम न्याय का 
अर्थ स्थायी समाधान करते है तो हिसात्मक नहीं हो सकता । लोकततन्‍्त्र 
राष्ट्रीय तथा अन्तर्राष्ट्रीय समस्त समस्याओ को अहिंसा के आधार पर 
सुलभाना चाहता है । 

वास्तव में देखा जाय तो समस्त मानवता एक है । जबतक मानव 
और मानव में स्व और पर का भेद रहेगा, क्षेत्र, भाषा, विश्वास, रग 
आदि के आधार पर मानसिक परिधिया बनी रहेंगी, तबतक न्याय की 
स्थापना नही हो सकती । 


न्याय १६६ 


क्याय और प्रतिशोध 
वर्तमान युग की यह एक विकट समस्या है कि न्याय एवं प्रतिशोध 
न्‍का आधार व्यक्ति को माना जाय या समाज को । प्राचीव समय मे 
ःखून का बदला जाति के आधार पर लिया जाता था । एक परिवार या 
जाति के किसी सदस्य ने दूसरे परिवार या जाति के किसी सदस्य 
को मार डाला तो शत्रुता शाइवत वैर का रूप धारण कर लेती 
थी। प्रत्येक वयस्क दूसरे परिवार या जाति के सदस्य को मारकर 
बदला लेने की फिराक मे रहता था। वर्तमान युग इस आधार को 
स्वीकार नही करता । उसका कथन है कि व्यक्तिगत अपराध के लिए 
-्यकधित उत्तरदायी है, परिवार या समाज नहीं । फिर भी कई क्षेत्र 
शऐसे हैं, जहा अब भी समाज को आधार माना जा रहा है। उदाहरण 
के रूप मे, अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्धों को प्रस्तुत किया जा सकता है । 
सत्तारूढ शासक शासन के प्रतिनिधि बतकर परस्पर वार्तालाप करते है 
और सफल न होने पर एक राष्ट्र को प्रत्येक दूसरे राष्ट्र का शत्रु मान 
लिया जाता हैं । इसका मुख्य आधार 'ूठी राष्ट्रीयता है । जासन किस 
दल के हाथ मे है, उसपर अपने ही देश का कोई व्यक्ति बैठा हुआ है 
या पराया, खेत मे हल चलानेवाले ग्रामीण के जीवन मे इससे कोई फर्क 
नही पडता । यह भी नहीं कहा जा सकता कि अपने देश का शासक 
उसके हितों की अधिक रक्षा करेगा और दूसरे देशवाला कम । 
फिर भी भौगोलिक सीमाओ के आधार पर भूठी मानसिक सीमाए 
खडी की जाती है भौर एक मानव को दूसरे मानव से हेप करना 
सिखाया जाता है। जो राष्ट्र अबतक हमारा शत्रु था, वही जब जीत्त- 
कर अपने राज्य मे मिला लिया गया तो मित्र बन जाता है। 
'पाकिस्तान कल तक भारत का अग था । देश का विभाजन होते ही 
द्वेष-भावना पैदा हुई और नागरिकों की मनोदत्ति भी तदनुमार बदल 
गई | आवश्यकता इस वात की है कि मानव इस कृत्रिम भेद रेखाओं को 
ललाघकर न्याय के शाइवत आधारो को पहचाने । 


१७० लोकतत्र का लच्य 


धर्म बनाम प्राण-रक्षा 

दूसरा प्रश्न आत्महत्या का है । इसे न्याय कहा जायगा या 

अन्याय । धर्म-ग्रथों में आत्महत्या करनेवालों की महापापी कहा गया 
है । महाभारत में कथा आई है कि विद्वामित्र ने चण्डाल के घर से 
चुराकर कुत्ते का मास खाया भौर अपने प्राण बचाये । जब चण्डाल उसे 
इस प्रकार चोरी करके मास खाने के विरुद्ध उपदेश देने लगा, तो 
विश्वामित्र ने कहा 
जीवित मरणाच्छे यो, जीवन धर्ममवाप्जुयात्‌ ।! 

अर्थात्‌-जीना मरने से अच्छा है। जीवन रहेगा तो धर्म अपने 
आप मिल जायगा | दूसरा हृप्लिकोण यह है कि प्राणो का बलिदान करके 
भी आत्म-सम्मान या घ्रमं की रक्षा करनी चाहिए | दुष्ठ जब बलात्कार 
करना चाहता है तो स्त्री का यही धर्म बताया गया है कि प्रोण देकर 
भी उसे अपने सतीत्व की रक्षा करनी चाहिए । सँनिक शत्रुओ द्वारा 
बन्दी बना लिया जाता है, उस पर मनमाने अत्याचार होने लगते हैं । 
उसे ऐसे कार्य करने के लिए विवश किया जाता है, जो स्वाभिमान के 
प्रतिकुल है । अपने सम्मान की रक्षा के लिए वह आत्महत्या कर लेता 
है । क्या यह पाप है ? ४ 

इस प्रइन का उत्तर किसी सार्वजनिक नियम के रूप में नहीं दिया 
जा सकता । यह निर्णय वैयक्तिक आत्मवल के आधार पर किया 
जायगा । एक व्यक्ति भूखा मरना पसन्द करता है, किन्तु मागकर नहीं 
खाना चाहता | उसके लिए भूखा मरना ही न्याय है । किन्तु जिसमे यह 
आत्मबल नहीं है उसे भूखा मरने के लिए विवश नहीं किया जा 
सकता | विवशता अपने-आप में अन्याय है। न्याय की सीमा वही तक 
है, जब व्यक्ति स्वतन्त्रता-पू्वक कप्ठो का सामना करता है। परतन्त्रता 
में उठाये गए कप्न न्याय नही, अन्याय है । 


स्वतन्त्रता और सुरक्षा 


समाजवादियों का यह कथन है कि न्याय का लक्ष्य सुरक्षा है भर्थात 
प्रत्येक व्यक्ति को जीवन की मौलिक आवश्यकताए श्राप्त होनी चाहिए | 


न्याय १७०१४ 


उसके मन में यह भय नही रहना चाहिए कि मैं भूखा मर सकता हु, 
निवास और जीवन की अन्य आवश्यकताए मुझसे छीनी जा सकती है । 
इसके लिए यदि उसकी स्वतत्रता पर नियत्रण किया जाता है तो यह 
बुरा नही है । इसी विचार को सामने रखकर साम्यवादी अर्थ-व्यवस्था 
को अपनाया गया, जहा एक व्यक्षित द्वारा दूसरे व्यक्ति का शोषण बन्द 
हो गया । साथ ही उसकी स्वतत्रता पर भी प्रतिबन्ध लग गया । दूसरी 
ओर, स्वतत्रतावादियो का कथन है कि व्यक्ति को आगे बढने की खुली 
छूट मिलनी चाहिए। आशिक क्षेत्र पर किसी प्रकार का नियत्रण नही 
होना चाहिए । 

इन स्वतत्रताओ के सत्यासत्य का निर्णय भी व्यक्ति सापेक्ष है । यदि 
व्यक्ति साहसी है, कष्ट सहने के लिए तैयार है तो उसपर नियन्रण वही 
हो सकता है जहा वह किसी दूसरे के अधिकार को छीनना चाहता है । 
ऐसा न होने पर भी उसपर नियत्रण रखना अन्याय है | दूसरी ओर, 
जो व्यक्ति दुबंल मनवाला है, जो जीवन-रक्षा के लिए दूसरे की सहायता 
पर निर्भर है, उसका मुख्य लक्ष्य सरक्षण है । स्वतत्रता पर प्रतिबन्ध 
लगने पर भी उसे सरक्षण की आवश्यकता है । उसके मत्त मे यह भावना 
नहीं आनी चाहिए कि मैं अरक्षित हू । लोकतन्‍्त्रीय न्याय मे दोनो का 
उचित ध्यान रखना होगा । 


सत्य श्रोर निर्भेयता 

न्याय का आधार सत्य है और उसका लक्ष्य है निर्भयता, अर्थात प्रत्येक 
प्राणी को भय-मुक्त करना । किन्तु यहा भी एक प्रश्न उपस्थित हाता 
है । जहा सत्य और निर्भयता मे परस्पर विरोध हो वहा किसे प्राथमिकता 
दी जाय ? उदाहरण के रूप मे, डाक्टर रोगी की परीक्षा करता है और 
इस निर्णय पर पहुचता है कि उसके प्राण नही बच सकते । वह थोड़े 
ही दिनो का महमान है, साथ ही उसे यह भय भी है कि यदि रोगी को 
वास्तविकता बता दी गई तो उसके प्राण तत्काल निकल जायगे । 
परिणामस्वरूप, डाक्टर रोगी को अच्छा होने का आश्वासन देने लगता 
है | यदि न्याय की दृष्टि से सत्य का अधिक महत्त्व है तो रोगी के प्राणो 


३७२ लोकतंत्र का लक्ष्य 


की चिन्ता न करके डाक्टर का कर्तव्य है, सच्ची बात कह्टे । दूसरी ओर, 
-यदि सत्य की अपेक्षा दूसरे को भय-मुकत करना अधिक महत्त्व रखता 
है तो भूठ बोलना ही डाक्टर का कतंव्य है। यहा कर्तंव्याकतंव्य का 
निर्णय करना अत्यन्त कठिन है। ऐसी स्थिति में ज॑नधर्म का कथन है 
कि धर्म अथवा नंतिकता का मुख्य आधार अहिसा है । सत्य उसका 
'पोपक्मात्र है । जहा सत्य अहिंसा का पोषण नहीं करता, वहा वह धर्म 
का अग नहीं रहता । अत धर्म का निर्णय अहिसा के आधार पर करना 
चाहिए । प्रस्तुत उदाहरण मे रोगी को भय-मुक्त करना अहिसा है । 
इसके विपरीत जानेवाला सत्य धर्म का अग नही है, किन्तु यदि रोगी में 
पर्याप्त आत्मवल है और ग्त्यु का समाचार सुनकर उसे आघात लगने का 
भय नही है तो डाक्टर को सच्जी वात ही कहनी चाहिए । 


सार्वजनिक सुख शौर नतिकता 


प्लेटो ने लिखा है कि न्याय पर चलनेवाला व्यक्ति ही सुख प्राप्त 
करता है । जो न्याय पर नही चलता उसे सुख नही मिलता। यहा न्याय 
का अर्थ है विधि-विधान या शासक की आज्ञाएं । आगे चलकर एक प्रश्न 
“उठाया गया है। प्राय. देखा जाता है कि अन्यायी व्यक्ति के पास अधिक 
धन-सम्पत्ति होती है और वह सूखी होता है। इसके विपरीत न्यायी 
कष्ट भोगता है । उत्तर मे प्लेटो का कथन है कि हमे वस्तु-स्थिति की 
चिन्ता न करते हुए सर्वतावा रण मे यही प्रचार करना चाहिए कि न्याय 
से सुख प्राप्त होता है। यह प्रचार अपने-भआपभे चाहे सत्य न हो, किन्तु 
इसका उद्देग्य शुभ है । अत ऐसा करना बुरा नही है | यहा सत्य की 
उपेक्षा करके सार्वजनिक हित को अधिक महत्त्व दिया गया है । प्लेटो 
“का कथन है कि प्रचार अपने-आप भले ही #ूठ हो, किन्तु वह लाभ- 
दायक है । इसी भूठ के द्वारा शासक अपनी प्रजा को न्‍्याय-पालन की 
ओर आक्ृष्ट करता है । 
सर्वंसाधारण को न्याय की ओर श्राकृष्ट करने और विना किसी 
चाह्य नियत्रण के स्वेच्छापूर्वक न्याय पर चलाने के लिए इससे अच्छा 
जपाय नही हो सकता । प्लेटो का कथन है कि यदि श्ञासन मेरे हाथ में 


न्याय ६७४१ 


आ जाय तो मैं समस्त कवियों और लेखको को इस भ्रूठ का प्रचार करने। 
के लिए कहूगा । जो बात भूठी होने पर भी उपयोगी है, शासन को उसे 
अपनाने का पूर्ण अधिकार है और यह अन्याय नही है | प्लेटो के मत में 
न्याय का अर्थ है शासन की आज्ञाएं और उन आज्ञाओ का पालन करने 
के लिए भरूठ का आश्रय लेना बुरा नही है। किन्तु यह धारणा निरविवाद 
नही है । शासन या राज्य अपने-आप में साध्य नहीं होता, वह साधन 

होता है । उसका साध्य है सर्व-साधारण का नतिक एवं भौतिक उत्थान । 

शासन की रक्षा के लिए नैतिकता को गिराना उचित नही कहा जा 

सकता । नैतिकता का मुल्य स्थायी और निर्षेक्ष है। इसके विपरीत राज्य 

का अस्थायी और सापेक्ष । अस्थायी मूल्य के लिए स्थायी मूल्य की उपेक्षा 

उपादेय नही कही जा सकती । 


न्याय और लोकमत 


लोकतत्र मे प्रत्येक वात का अन्तिम निर्णय लोकमत द्वारा किया 
जाता है, किन्तु इस प्रणाली को सर्वत्र उपयोगी नही कहा जा सकता । 
लोकमत का अर्थ है साधारण जनता का मत, अर्थात प्रत्येक विषय पर" 
विशेपज्ञों के मत का जो मूल्य है वही अनपढ के मत का है, किन्तु यहः 
ठीक नही है । एक रोगी के विषय मे डाक्टर के मूल्य का जो मत है वह 
संकडो अन्य व्यक्तियो के मत का नही हो सकता । दूसरी बात यह है 
कि वर्तमान युग में प्रचार एक ऐसा शक्तिशाली साधन वन गया है, जो 
लोकमत को अपने हाथ मे कर लेता है । जिस प्रकार प्राचीन युग में 
अत्याचारी शासक भय दिखा कर जनता को अपने साथ कर लेता था, 
उसी प्रकार वर्तेमान युग मे शासन मिथ्या प्रचार द्वारा जन-मानस को 
कुण्ठित कर देता है । उसमे स्वतत्र होकर सोचने की शक्ति नही रह जाती । 
लोकमत केवल इच्छा को अभिव्यक्त करता है, अर्थात उससे हम यह 
जान सकते है कि कितने व्यक्ति क्या चाहते है । किन्तु यह नही कहा जा 
सकता कि उनका चाहना सत्य तथा सार्वजनिक हित की दृष्टि से महत्त्व 
रखता है । 

इसके उत्तर मे यह कहा जाता है कि सर्व-साथारण को केवल 
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प्रतिनिधि चुनने का अधिकार है । न्याय का निर्माण तथा सचालन उन 
प्रतिनिधियों के हाथ में रहता है, प्रत्यक्ष जनता के हाथ में नही, किन्तु यह 
नही कहा जा सकता कि जनता जिस प्रतिनिधि को चुनती है, वही योग्य- 
तम होता है । जिस व्यक्ति के हाथ में प्रचार के सांघन है, वह चुनाव में 
जीत जाता है भौर योग्य व्यक्ति हार जाता है। अत लोकमत को सत्र 
निर्णायक नही माना जा सकता । वह केवल सर्व-साधारण की इच्छा का 
अभिव्यजक होता है, सत्य का नही । 


न्‍्याय और कानून 


यूतात के सात सियानो ने कहा था--“जिस वस्तु पर दूसरे का 
अधिकार है वह उसे दे दो ।” समाज-व्यवस्था तथा राजनीते ने न्याय 
के इसी रूप को स्वीकार किया है। कानून भी इसी का समर्थन करता 
है। किन्तु यहा यह प्रश्न होता है कि अधिकार का निर्णय कैसे किया 
जायगा ? एक व्यवित संनिक भाक्रमण तथा पडयन्त्रो द्वारा दूसरे व्यक्ति 
की भूमि या सम्पत्ति को छीन लेता है। उसके वशज उस सम्पत्ति 
पर अपना न्यायपूर्ण अधिकार समभते है । साम्राज्यवाद, एकतन्त्र तथा 
जमीदारी का सारा इतिहास इसका साक्षी है। लोकतन्त्र ने व्यक्ति 
पर व्यक्ति के इस शासन को अन्याय समझा । पिता द्वारा कमायी गई 
पूजी पर पुत्र अपना न्याय-पूर्ण अधिकार मानता है, किन्तु समाजवादी 
अर्थ-व्यवस्था इसे स्वीकार नही करती । 

सामन्तवादी युग मे राजा या सेतापति जिन स्त्रियों को लूटकर 
लाता था, उन पर उसका न्यायपूर्ण अधिकार-समभझा जाता था, किन्तु 
वर्तमान युग यह मानने के लिए तैयार नही है । इस प्रकार हम देखते 
है कि सामाजिक घारणाओ मे परिवर्तन होने पर न्याय का बाह्य रूप 
भी बदल जाता है । 

न्याय का दूसरा वाह्य आधार प्रतिशोध के रूप मे उपस्थित किया 
जाता है, अर्थात भलाई का बदला भलाई के रूप में देना चाहिए 
-और बुराई का बुराई के रूप मे। एक धर्म-ग्रथ मे कहा गया है 
कि जो तुम्हारी आख फोडता है, उसकी आख फोड दो और जो 
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दात तोडता है उसका दात तोड दो । फौजदारी कानून का भी यही 
आधार है । किन्तु यहा यह प्रश्न होता है कि बदले का निर्णय 
“किसके हाथ मे होना चाहिए। एक व्यक्ति दूसरे को गाली देता है, 
दूसरा उसके बदले मे थप्पड लगा देता है और इसे न्याय समभता है । 
तीसरा अपमान के बदले मे शत्रु के प्राण ले लेता है। जमीदार वाग से 
'फल चुराकर खानेवाले बालक को निर्देय होकर पीटना अपना न्यायपूर्ण 
अधिकार समभता है । धर्म-सस्थाओ ने इस न्याय को ईइवर या किसी 
अतीन्द्रिय शक्ति के हाथ मे सौप दिया है और व्यक्ति को अपने-आप 
बदला लेने की अनुमति नही दी । राजनीत्ति मे इसके लिए न्यायालयों 
की स्थापना की गई है, किन्तु न्यायालय जिस दण्ड-सहिता पर चलते है 
वह सदा एक-सी नहीं रहती । यहूदी न्याय में कर्ज वसूल करने के लिए 
सत्यु-दण्ड तक का विधान है। किन्तु वर्तमान राजनीति कर्ज न चुकाने 
को बहुत बडा अपराध नही मानती । भलाई और बुराई का निर्णय भी 
अत्यन्त कठिन । है बालक अपने रोगी पिता की चिकित्सा के लिए किसी 
जमीदार के बाग से फल चुरा लेता है। कानून उसे अपराधी घोषित 
करता है और कारावास का दण्ड देता है । परिणामस्वरूप, रोगी पिता 
की झुत्यु हो जाती है | किन्तु जमीदार या शासक को अपराधी नहीं 
माना जाता । एक धनवान 'किसी सकट ग्रस्त श्रमिक को थोडे-से रुपये 
ऋण के रूप में देता है | परिस्थिति-वद्य मजदूर उसे नही उत्तार पाता । 
व्याज बढ़ता चला जाता है । जब कर्ज नहीं उत्रता तो धनवान 
न्यायालय की सहायता लेकर उसके घरबार को नीलाम करा देता है। 
उसका परिवार एवं बच्चे ग्रहहीन होकर भीख मागने के लिए विवश हो 
जाते हैं । किन्तु राज्य भीख भी नही मागने देता और वे भूखे मरने के 
लिए विवश हो जाते है । कहा नही जा सकता कि इसमे न्याय की मात्रा 
कहा तक है ? यदि शाइवत मूुल्यो को सामने रखा जाय तो जमीदार 
और घनवान, दोनो का व्यवहार स्पप्ठत अन्याय है । 
साधारणतया कहा जाता है कि कानून के सामने सभी समान है, 
किन्तु इसका यह अर्थ नहीं है कि कानून अपने-आप में सवको एक-सा 
समभता हैं । विभिन्‍न देझो के कानून विभिन्‍न वर्गों के स्वार्थों की रक्षा 
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के लिए विपमता को प्रश्नय देते आ रहे है । धतवान को सरक्षण देने-- 
वाला [कानून श्रमिक के स्वाभाविक अधिकारों को महत्त्व नही देता । 
वर्ग, जाति, धर्म, लिग आदि के आधार पर भी सहिता में भेद किया 
गया है। “कानून के सामने सभी समान है ।” इसका इतना ही अर्थ है 
कि जब दो व्यक्ति किसी विवाद को लेकर आते हैं तो कानून अपने 
शब्दों को देखता है, व्यक्तियों को नही । किन्तु जहा शब्द स्वयं विपमता 
को लिये हुए है, कानून उसे दूर नही कर सकता । 

एक व्यक्ति का भूमि पर कुल-क्रमागत अधिकार है। वह न उसे 
जोतता है और न अन्य किसी प्रकार का श्रम करता है। किन्तु फल मे 
सबसे अधिक भाग उसका रहता है । क्‍या यह भाग न्यायपूर्ण है ”? उसके 
किसी पूर्वज ने बल-प्रयोग द्वारा भूमि पर अधिकार जमा लिया। क्‍या 
इतने मात्र से आनेवाली समस्त पीढियो को खाली बैठकर फल भोगने 
का अधिकार हो गया ? 

अनेक स्थानों पर अबतक यह प्रथा रही है कि पिता किसी धनवान 
से कर्ज लेकर अपने पुत्र या पुत्री को गिरवी रख देता है और जबतक कर्ज 
नही उतरता, सनन्‍्तान उस घनवान की गुलामी करती रहती है। इस प्रकार, 
पूर्व॑ज के कर्म का फल आनेवाली पीढिया भुगतती रहती है। वह कर्म 
अच्छा है तो आनेवाली पीढिया सुख भोगती है, और यदि बुरा है तोः 
दुख । कर्म और फल की इस व्यवस्था को लौकिक तथा आध्यात्मिक 
किसी भी ह॒ष्ठि से न्याय नहीं कहा जा सकता । न्याय का आधार 
व्यक्ति का अपना श्रम है । 

व्यक्ति ही नही, जातियो तथा राष्ट्रो पर भी कानून द्वारा इस 
अन्याय को लादा जा रहा है। एक जाति का दूसरी जाति के साथ 
आधिक या अन्य स्वार्थों को लेकर युद्ध होता है, और हारनेवाली जाति 
को सदा के लिए गुलाम बना लिया जाता है। जिन व्यक्तियो का 
परस्पर युद्ध हुआ्ग, जिन्होंने शौय या अन्य गुण के आधार पर विजय 
प्राप्त की और जो हार गए, वे कभी के समाप्त हो चुके । सैकडो वर्ष 
वीतने पर भी विजयी जाति के सदस्य पराजित जाति के सदस्यो को 
गुलाम बनाये रखना अपना न्यायपुर्ण अधिकार समभते है। इसी प्रकार: 
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एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्र को गुलाम बनाये हुए है । 

एक व्यक्ति परिश्रम करके खेती करता है या बाग लगाता है। 
दूसरा लगे-लगाये बाग मे आकर उसके असली मालिक को खदेड देता 
है और स्वय मालिक बन जाता है। तीसरा खदेडनेवाले सफल अपराधी 
का वशज होने के कारण उस भूमि पर अपना न्यायपूर्ण अधिकार 
समभता है । प्राचीन समय मे इस प्रकार के जो बल प्रयोग हुए, वर्तमान 
पीढी उन्हे अपने अधिकार का न्यायपूर्ण आधार मान रही है और कानून 
उसका समर्थन कर रहा है । लोकतन्‍्त्र की दृष्ठि भे यह अन्याय है । वहा 
प्रत्येक व्यक्ति को अपने ही श्रम का फल भोगने का अधिकार है। पूर्वजों 
का फल सन्‍्तान की सम्पत्ति या दण्ड का आधार नही वन सकता । 
साथ ही श्रम अहिसात्मक होना चाहिए । हिसा अपने-आप से अन्याय 
है । उसके द्वारा प्राप्त किया गया अधिकार न्याय नही बन सकता । 


न्याय और चेंपक्तिक सम्पत्ति 


सम्पत्ति एक ऐसा माध्यम है, जिसके द्वारा हम अपनी आवश्यकताओं 
की पूर्ति करते है । सम्पत्तिहीन व्यक्ति को अपनी आवश्यकता-पूर्ति के 
लिए दूसरे की गुलामी करनी पडती है। पूजीवादी राष्ट्रो का कथन है 
कि प्रत्येक व्यक्ति को सम्पत्ति उपाजित करने और अपने पास रखने का 
पूरा अधिकार है । इस पर नियन्त्रण का अर्थ है उसकी स्वतन्त्रता का 
अपहरण करना । दूसरी ओर साम्यवादी राष्ट्रो का कथन है कि सम्पत्ति 
के द्वारा एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति का श्ोपण करता है। वैयक्तिक 
सम्पत्ति का अधिकार लोभ को जन्म देता है और उससे अनेक ब्ुराइया 
फैलती है । इस अधिकार का अर्थ है उसे वह सामर्थ्य प्रदान करना, 
जिससे वह दूसरो पर अत्याचार कर सके । जिस प्रकार सर्वसाधारण 
को घातक शस्त्रास्त्र रखने का अधिकार देना उचित नही है, उसी प्रकार 
यह अधिकार देना भी ठीक नही है । जहा तक निर्वाह का प्रश्न है, राज्य 
उसका उत्तरदायित्व अपने ऊपर ले सकता है। ऐसी स्थिति में निर्वाह 
के लिए दूसरे की गुलामी मरावश्यक न रहेगी । 

इस विचारघाराजो का परस्पर विरोध इतना उम्र हो गया है 
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कि विचार की सीमा को पार करके व्यवहार में उतर आया है। प्रत्येक 
विचारधारा का समर्थक दूसरे को अपना शत्रु मानने लगा हैं और 
विद्व-शान्ति खतरे में पड गई है । 

जहातक न्याय का प्रश्न है, प्रत्येक व्यक्ति को सम्पत्ति रखने का 
अधिकार मिलना ही चाहिए | शरीर भोजन तथा निवास के समान यह 
भी जीवन का आवश्यक तत्त्व है। साथ ही जहा एक का सग्रह दूसरे 
की स्वतन्त्रता मे वाधा डालता है, अर्थात उसकी मौलिक आावद्यकताओं 
पर आधात करने लगता है, वहा नियन्त्रण भी आवश्यक है। अपराधी 
का शरीर भी दूसरे की स्वतन्त्रता मे बाबा डालने लगता है । इतने 
सात्र से वैयक्तिक हलचल पर व्यापक प्रतिवन्‍्ध लगाना उचित नही कहा 
जा सकता । 


न्याय और उसके ऐतिहासिक श्राधार 


मानव और मानव के परस्पर व्यवहार को दो भागो मे वाटा जा 
सकता है--( १) न्याय और (२)वल-प्रयोग । न्याय की सीमा कहातक 
है और वल-प्रयोग कहा से प्रारम्भ होता है, यह प्रइन अत्यन्त विवादास्पद 
है । विश्व के इतिहास मे यह सीमा बदलती चली आई है। तदनुसार 
न्याय के रूप भी बदलते गए । 

मनुस्यति मे आया है---“जीवो जीवस्य जीवनम्‌” अर्थात--एक 
प्राणी दूसरे प्राणी का भोजन है। यह प्रकृति का स्वाभाविक नियम है । 
किन्तु मनुष्य जब स्वार्थ-पूर्ति के लिए दूसरे पर अधिकार करना चाहता 
है तो सीधा आक्रमण नही करता । वह अपने अत्याचार को न्याय का 
रूप देता चाहता है । इसके लिए किसी पुस्तक, परम्परा या वर्ग-विशेष 
का समथन प्राप्त करना चाहता है । इसी इच्छा के फलस्वरूप तथाकथित 
न्याय के अनेक रूप अस्तित्व मे आये, उसके लिए अनेक आधघारो की 
कल्पना की गई । अगले प्ष्ठो में उन्ही की चर्चा की जायगी । 


न्याय और विश्व-व्यवस्था 
न्याय का सर्वप्रथम आधार विश्व-व्यवस्था के रूप मे मिलता है । 


न्याय १७४६ 


ऋग्वेद मे इसे ऋत्‌ शब्द से प्रकट किया गया है । इसका बर्थ है, बह 
व्यवस्था, जिसके द्वारा विश्व का सचालन होता है। इस व्यवस्था का 
उललघतन करना अन्याय है। सूर्य, चन्द्र, गृह, नक्षत्र, ऋतुए तथा अन्य 
प्राकृतिक तत्त्व उसी व्यवस्था के अनुसार चल रहे हैं। जिस दिन यह 
व्यवस्था टूट जायगी, विश्व का नाश हो जायगा । यह व्यवस्था ही 
विश्व को धारण किये हुए है | इसका दूसरा नाम धर्म है । 
जब इस सिद्धान्त को समाज पर लागू किया गया तो उसका यह 
'अथे हो गया कि प्रत्येक व्यक्ति तथा वर्ग को अपनी-अपनी मर्यावा में 
“रहकर कतेंव्य का पालन करना चाहिए, समाज के सचालन के लिए 
यह अनिवार्य है। इसके लिए समानता की उपेक्षा करना अच्याय नहीं 
है । समाज को विद्वान, सैनिक, कृषक तथा सेवक सभी की आवश्यकता 
है | यदि कोई वर्ग अपना कतंग्य छोडकर दूसरे वर्ग मे प्रवेश करता है 
तो समाज की व्यवस्था टूट जायगी । यह अन्याय है । 
यूनानी दार्शनिक प्लेटो तथा अरिस्टॉटल भी इसी सिद्धान्त के 
समर्थक रहे है। उनके मत में भी न्याय का आवार सामाजिक व्यवस्था 
है और इसके लिए विषमता बुरी नही है । प्लेटो का कथन है--जूते 
सीनेवाला चमार चमार ही रहेगा, नाविक नहीं वत सकता, किसान 
किसान ही रहेगा, न्यायाधीश नहीं हो सकता, सैनिक सँनिक ही रहेगा, 
व्यापारी नही बन सकता । अरस्तू ने इसी तथ्य को दूसरे रूप मे उपस्थित 
किया है । उसका कथन है कि प्रत्येक व्यक्ति का अपनी-अपनी मर्यादा में 
स्थिर रहना ही न्याय है। यहे मर्यादाए समता-मूलक नहीं हो सकती । 
समाज-व्यवस्था के लिए विपमता आवश्यक है । यह विषमता वर्ग-मुलक 
है, अर्थात एक वर्ग दूसरे वर्ग के समान वही हो सकता । किन्तु वर्ग के 
अन्तेंगत व्यक्तियों में परस्पर व्यवहार समता-मूलक ही होना चाहिए । 
इस प्रकार न्याय का आधार वर्ग-वैषम्य और व्यक्ति-साम्य है । 
सनन्‍्तपाल ने अपने उपदेशो मे कहा है--पत्नी को पति की आज्ञा 
साननी चाहिए और सेवक को स्वामी की । यह समाज-व्यवस्था के लिए 
आवश्यक है और यही न्याय है। मनु ते भी वर्णाश्नम-व्यवस्था को ही 
न्याय का आधार माना है, अर्थात वर्ग तथा व्यक्ति के विभिन्‍न 


बृ८० लोकतंत्र का लच्य 
अवस्थाओ में कतंव्य निश्चित है जौर उनका पालन ही न्याय है । 


स्याय ओर उच्चवर्ग का स्वार्थ 

समाज-्थ्यवस्था के लिए कार्य-चिभाजन बआावध्यक था। विविध 
व्यवितयों की योग्यता के अनुसार उन्हें भिन्‍न-भिन्‍न कार्य सौपि गए 
इस योग्वता के दो आवार थ--(१) जन्म और (२) वेयक्तिक 
विशेषताएं । धीरे-बीरे वैयक्रितिक विधेषताओं की उपेक्षा होती गई और 
जन्म को महत्व मिलता गया । परश्णिमस्वरूप अनेक, वर्ग खे हो गए 
ओर एक वर्ग का स्वार्थ दूसरे वर्ग के साथ टकराने लगा । भारत में 
बायों ने अपना विभाजन तीन वर्णो में किया था---( १) विद्या-जीवी--- 
ब्राह्मणवर्ग (२) आयुव-जीवी--श्षत्रियवर्ग और (३) कृपि-जीवी वेइ्य 
वर्ग | राजनैतिक सघधर्प के फलस्वरूप झूद्र वर्ण की स्थापना हुई और उसे 
अन्य वर्णो की सेवा का कार्य सौपा गया। उसका कोई सामाजिक 
अधिकार नहीं था । 

समाज-व्यवस्था का सचालन प्रथम दो वर्णो के हाथ में था। 
दाह्मण-वर्ग के हाथ मे व्यवस्था एवं नीति का निर्वारण था और क्षत्रिय 
के हाथ में उसका पालन कराना । परिणामस्वरूप तीसरे वर्ग के भी हिती 
की उपेक्षा होने लगी, शूद्र वर्ग तो पहले से ही अधिकार-वड्चित था । 
इस प्रकार न्याय का उद्देष्य प्रथम दो वर्गो के स्वार्थो की रक्षा वन गया ! 

यूचान में भी प्लेटो ने समाज का विभाजन तीन वर्मो मे किया हैं 
उनमे से प्रथम दो--अर्थात, विद्या-जीवी और सैनिक श्रेप्ठ माने गए ह | 
तृतीय वर्ग सावारण जनता है, जिसका क्ेंव्य है प्रथम दो वर्गों की 
स्वार्थ-पृति । 

इसी आधार पर अरस्तु ने समाज को दो भागो में विभक्त किया 
है। एक सेव्य है और दूसरा सेवक, एक भोंक्ता है और दूसरा भोग्य , 
एक साध्य है दूसरा साधन । उसकी दृष्टि में न्याय का लक्ष्य है सेव्य वर्ग 
के हिती की रक्षा | ब्राह्मण तथा क्षत्रिय-वर्ग की सुख-सम्रद्धि के लिए 
दूसरे वर्ग के हितो की उपेक्षा करना उसकी दृष्टि में अन्याय नहीं है | 
इसी प्रकार पुरुष की इच्छा-पूर्ति के लिए स्त्री के अधिकारो की उपेक्षा 
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की जा सकती है। गुलामो का तो अपना कोई स्वार्थ ही नही समझा 
गया । भारत मे छुद्रो का जो स्थान रहा है वही वहा गुलामो का रहा 
है। अन्तर इतना ही है कि वहा उन्हे अस्पृश्य नही माना गया । उनके 
जीवत का उद्देश्य था मालिक के लिए जीता । यदि मालिक गुलाम से 
काम लेने के लिए उसे पीटता है तो यह अन्याय नही है। दूसरी ओर 
यदि गुलाम मालिक को छोडकर चला जाता है और स्वतन्त्र होकर 
जीवन व्यतीत करना चाहता है तो यह अन्याय है। न्याय का यह रूप 
सामन्तवादी मनोदत्ति को (प्रकट करता है, जहा शक्तिशाली या सम्पन्त 
वर्ग के सामने दूसरे वर्ग का कोई अस्तित्व नही होता । भारत में भी 
मध्ययुग मे यह मनोद्त्ति रही है, जहा सामन्तो एवं राजाओ के अन्त - 
पुर में सेकड़ो स्त्रिया और गुलाम रहते थे । पुरोहितवर्ग इसे राजा के 
पराक्रम का स्वाभाविक फल मानता था और इसमे किसी प्रकार का 
अन्याय नही समझा जाता था । 


न्याय श्ौर परम्परा 


प्रारम्भ में जिन सिद्धान्तो को व्यवस्था के रूप में अपनाया गया, 
ये ही समय बीतने पर परम्परा बन गए । उन सिद्धान्तो की सहिता के 
रूप मे जिस पुस्तक की रचना हुई, उसे अनादि या ईर्वर का वाक्य 
समभा गया । परिणामस्वरूप, उसके विपय मे मनुष्य को बोलने का 
अधिकार नही रहा । उसके विरुद्ध आवाज उठाना भी अपराध समझा 
जाने लगा। यह शास्त्र तथाकथित उच्च-वर्ग का ज्ास्त्र वन गया और 
'उसकी दुह्ाई देकर वह स्व॒तन्त्र विचारों को कुचलने लगा । 

परम्परा के दो रूप मिलते है---१ रिवाज अर्थात--चिरकाल से 
चली आनेवाली प्रथा और २ पुस्तक विशेष । अविकसित जातियों मे 
पहला रूप मिलता है और विकसित जातियो मे दूसरा रूप । पुस्तक के 
लिए दो प्रकार की मान्यताए है । पहली मान्यता है कि इसकी रचना 
ईंडवर ने की है। दूसरी मान्यता है कि वह अनादि है । दोनो स्थितियों 
भे मानव को उसके विरुद्ध वोलने का अधिकार नही है । इतना ही नहीं, 
उस पुस्तक की व्याख्या भी वर्ग-विशेप ने अपने हाथ में ले ली और 
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उसका नाम लेकर सर्व-साधारण के अधिकारों को कुचला । 
बृहदारण्यक उपनिषद में न्याय का आधार श्रृति या वेद को बताया 
गया है । उसका कथन है कि चारो वर्णो के कर्तव्य और अधिकार स्थिर 
है । प्रत्येक व्यक्ति को अपने-अपने वर्ण के अनुसार कतंव्य का पालन 
करना चाहिए। जो ऐसा नही करता वह न्याय का उल्लघन करता है । 
उसे दण्ड देना क्षत्रिय का घर्म है। यहूदी, मुसलमान तथा ईसाई धर्मो 
में भी पुस्तक विशेष की आज्ञाओं को ही न्याय का आधार माना 
गया है। 
भारत मे न्याय का विवेचन स्मघ्ृतियो मे किया गया है। किन्तु जो 
स्मवृति-श्षुति अर्थात अनादि परम्परा के अनुस्प है, उसीको प्रमाण माना 
गया है और जो उसके विरुद्ध है, उसे अप्रमाण । 
पद्िचम में न्याय सहिता की रचना सर्वप्रथम रोम में हुई । उसका 
भी आधार परम्परा ही था । 
परम्परामूलक न्याय के दो परिणाम निकलते हैं--१ वह सामाजिक 
सगठन को हृढता प्रदान करता है । परम्परा को जितना अधिक महत्त्व 
दिया जायगा, अन्तरात्मा की उपेक्षा करके उसके वाह्य रूप का जितना 
'अन्धानुकरण किया जायगा, उत्तना ही संगठन दृढ होगा । वहा व्यक्ति 
की स्वतन्त्र इच्छा एव बुद्धि समाप्त हो जाती है और परम्परागत विधान 
के प्रत्येक अक्षर को देवी रूप दे दिया जाता है । उसके विरुद्ध सोचना 
घामिक दृष्टि से पाप और राजनैतिक दृष्टि से अपराध समभा जाता है। 
२ इसका दूसरा परिणाम है प्रगति का रुक जाना | परम्परा को 
जितना अधिक महत्त्व दिया जायगा उतना ही विकास रुका रहेगा । 
धर्म-सस्था का इतिहास दोनो परिणामो को प्रकट कर रहा है। प्रथम 
सुपरिणाम है और दूसरा दुष्परिणाम । विश्व की विकसित जातियो ने 
दुष्परिणाम से बचने और सुपरिणाम से लाभ उठाने का एक मार्ग 
निकाला । उन्होने परम्परा को प्रश्नय तो दिया, किन्तु उसके क्षेत्र को 
सीमित कर दिया, जिससे एक ओर सगठन को कायम रखा जा सके 
और दूसरी भोर स्वतन्त्र विकास भी होता रहे । परम्परा का क्षेत्र धर्म 
या अती्द्रिय शक्तियों तक सीमित रहा । वहा विकास की आवश्यकता 
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नही समझी गई । दूसरी ओर विज्ञान और' रांजनीति ने परम्परा को 
छोड दिया। परिणामस्वरूप, इन क्षेत्रों मे कल्पनातीत विकास हष्टि- 
गोचर हो रहा है। भारत में इस प्रकार का क्षेत्र-विभाजन नहीं हुआ । 
यहा धर्म का जीवन पर व्यापक प्रभाव बना रहा । परिणामस्वरूप, धर्म 
मे भी क्रान्तिवा होती रही। दूसरी ओर जीवन के किसी क्षेत्र में 
स्वतन्त्र विकास नही होने पाया । धामिक मर्यादाओ का अवरोध निरन्तर 
चलता रहा और वह अबतक चल रहा है । 


प्रम्परा के विविध रूप 


मनु ने न्याय या घर्मं के पाच आधार वताये है * 

१. वेद 

२ परम्परा 

३ वेदज्ञो का आचार 

४. विभिन्‍न जातियों में श्रचलित रीति-रिवाज 

५ आत्म-सन्‍्तोप 

इनमे से प्रथम चार परम्परा के ही विविध रूप है। स्थूल रुप से 
इन्हे दो भागों में विभक्त किया जा सकता है---(१) प्रुस्तकमुलक 
परम्परा और (२) व्यक्तिमूलक परम्परा । पुस्तकमूलक परम्परा के 
दो भेद है--(क) श्रुति और (ख) स्थूति । व्यक्तिमुलक परम्परा के 
भी दो भेद है--(१) ज्ञान एवं चरित्र-सम्पन्त व्यक्तियों का आचार 
तथा (२) साधारण जनता मे प्रचलित लोकाचार | 

याज्ञवल्क्य ने इन्ही को चार रूपो मे विभक्‍त किया है 

१ श्रवत्ति 

२ स्मृति 

३ सदाचार और 

४ जो अपने लिए हितकर हो । 

कुमारिल भट्ट का कथन है कि स्थृति अपने-आप मे प्रमाण नहीं है । 
प्रत्येक व्यक्ति की स्म्ृ॒ति अपने किसी पूर्वज की स्थ्ृ॒ति पर निर्भर है । 
अत स्घृति का आाषघार परम्परा है, जो वेद का ही दूसरा नाम है । 
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मेघातिथि एवं अन्य व्याख्याकारों का कथन है कि यदि स्थानीय 
परम्परा और स्प्रति के शब्दो मे परस्पर विरोध हो तो परम्परा को 
अधिक महत्त्व देना चाहिए । 

भनु और याज्ञवल्क्य ने दो प्रकार की परम्पराओो के साथ आत्म- 
हित को भी जोड दिया । डायस्थनीज ने पररपर समभौते को भी न्याय 
का आधार बताया है । मनु ने इसे व्यवहार के रूप में केवल आशिक 
क्षेत्र मे स्वीकार किया है। अन्य क्षेत्रों में समझौते को महत्त्व नही दिया | 

पुरातन न्याय मे एक बात और है । वहा धर्म, सदाचार, लोकाचार 
या राजनीति आदि में परस्पर न्याय की दृष्टि मे कोई भेद नहीं है। 
प्रत्येक व्यवस्था सभी क्षेत्रों पर छाई हुई है। वह अनादि परम्परा या 
ईश्वर का वाक्य है और जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में उसका पालन अनिवार्य 
है । मनुस्थ्ति, हमुराई और मूसा की न्याय सहिता इसका उदाहरण हैं । 
डायस्थनीज ने एथन्ज की जो न्याय-सहिता बनाई है, उसमें न्‍्याय-पालन 
के लिए नीचे लिखे चार आधार बताये गए हैं 

१ न्याय का विधान ईश्वर ने किया है। 

२ वे उन ज्ञान-सम्पन्त महापुरुषों की शिक्षा है, जो परम्परा को 
भली-भाति जानते थे । 

३ वे नैतिकता के उन सिद्धान्तो पर आधारित है, जो शाइवत 
और अपरिहाय॑ है | 

४ वे मनुष्यों के परस्पर समभौते पर निर्भर है, जिनका पालन 
करने के लिए प्रत्येक व्यक्ति वाघ्य है । 

सिसरो ने भी यही कहा है कि कानून का आधार एक ओर ईश्वर 
है और दूसरी ओर वे परम्पराए, जिनमे व्यक्ति विश्वास रखता है । 

न्याय के प्राचीन रूप को नीचे लिखे पाच तत्त्वों में प्रकट किया जा 
सकता है 

१ न्याय का आधार था ईश्वर, परम्परा या पुस्तक विशेष की 
आज्ञाएं। मनुष्य को इस विषय मे स्वतन्त्र होकर सोचने का अधिकार 
नही था । 
२. न्याय और घर्म मिले हुए थे और उनका इस जन्म पर ही 
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नही परलोक पर भी नियन्त्रण था । 

३ न्याय की व्याख्या वर्ग-विशेष के हाथ मे थी। दूसरो को इस 
'विपय में बोलने का अधिकार नही था । 

४ उन आज्ञाओ एव व्याख्याकारो के प्रति अविश्वास वहुत वडा 
अपराध था । 

५ समता, सत्य, व्यवहार-शुद्धि आदि नैतिक आधषारो का न्याय 
में विशेष स्थान नहीं था । 


न्याय और धर्स-गुरु 

परम्परा या ईइ्वर के आदेश को न्याय मानने का परिणाम यह 
निकला कि न्याय-व्यवस्था धर्म-गुरुओ के हाथ मे आगई । इसके दो रूप 
थे--( १) साक्षात सन्देश के रूप मे और (२) व्याख्याक्रार के रूप मे। 
इस्लाम तथा ईसाई परम्परा मे धर्म-गुरुओ ने यह घोषणा की कि उन्हें 
ईश्वर का साक्षात सन्देश प्राप्त होता है। वे जो कुछ कहते है, वह 
ईदवर की इच्छा है और यही न्याय है। भारत मे भी ऋषियों के लिए 
यह माना जाता है कि उन्हे अनादिसत्यों का साक्षात्कार हुआ था। उनके 
वे अनुभव ही बेद हैं । किन्तु वेदों का सहिताओ के रूप मे सकलन हो जाने 
के पश्चात ऋषियों की परम्परा समाप्त हो गई । उस समय न्याय या 
धर्म का रूप वेदों की व्याख्या के रूप मे रह गया। यह व्याख्या भी 

'पुरोहित या घर्म-गुरुओ के ही हाथ मे थी । 
मध्यकालीन यूरोप मे धर्म-सस्था अत्यन्त शक्तिशाली थी। जनता 
'पर उसका व्यापक प्रभाव था। उससे घर्माचार्यों को अनेक लौकिक 
मर्यादाओ से मुक्त कर दिया | सामाजिक जीवन में भी उसका पर्याप्त 
हस्तक्षेप रहा है। उस समय राजा का कतंव्य था ईश्वरीय आज्ञाओ का 
पालन कराना और उन आंज्ञाओ की व्याख्या धर्म-गुरुओ के हाथ मे 
थी। उन दिनो सामाजिक बहिष्कार एक कठोर दण्ड था। उससे कई 

बातें प्रकट होती है 

१--बहिष्कृत व्यक्ति तवतक कारावास मे रखा जाता था, जबतक 
वह पोप से क्षमा-याचना नही करता था। अर्थात--धर्मे-युरु के सामने 
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नत-मस्तक न होना बहुत बडा अपराध था और नत-मस्तक होकर 
क्षमा-याचना कर लेने पर अपराधी को निर्दोप मान लिया जाता था | 
इसका अर्थ है, दुराचार एवं अनेतिकता के समान धर्म-गुरु को प्रणाम ने 
करना भी भयकर अपराध था । 

२--बहिप्कृत व्यक्ति किसी पर अभियोग नहीं लगा सकता था। 
किन्तु उस पर अभियोग लगाया जा सकता था । इसका अथ है, वह 
न्याय प्राप्त करने के अधिकार से भी वचित था । 

३--वह न्यायाधीश नही वन सकता था । 

४--वह किसी न्यायालय में गवाही नहीं दे सकता था । 

५--उसके सब कानूती अधिकार छीन लिये जाते थे । 

उस न्याय का मुख्य आधार धाभिक विश्वास था। धीरे-धीरे 
विश्वास का स्थान तक॑ ने ले लिया और न्याय सार्वजनिक एवं सार्वेत्रिक 
बनता चता गया। 

इस्लाम में भी न्याय का आधार ईदइवर का सन्देश रहा है, जो 
खलीफाओ द्वारा प्राप्त होता था । 

उन दिनो न्याय और धर्म भिन्‍न-भिन्‍न नही थे । जो राज्य-सस्था 
की दृष्ठि मे अपराधी था, वही धर्म-सस्था की दृष्टि मे पापी । राज्य उसके 
लिए एहिक दण्ड का विधान करता था और धर्म पारलौकिकद एण्ड का । 

उत्तरवर्तीकाल में भी धर्म-गुरुओ का व्यापक वचेस्व रहा है। फ्रास 
में सत्रहवी शताब्दी तक धर्म-गुरु को प्रणाम न करना वहुत बडा अपराध 
समभा जाता था। इसी के विरुद्ध राज्य-क्रोन्ति हुई। लोकतन्त्र की 
स्थापना होने पर यह प्रभाव घटता चला गया। 


न्याय श्रौर राजा की स्वतन्त्र इच्छा 

होमर ने भी ईदइवर की आज्ञा के रूप मे न्याय का वर्णन किया है, 
किन्तु यहा वह आज्ञा पुस्तक के स्थान पर व्यक्ति विशेष के द्वारा प्राप्त 
होती है । उसका कथन है कि जब दो व्यक्ति किसी विवाद को लेकर 
राजा के पास पहुचते है तो ईश्वर अन्तरात्मा की आवाज के रूप में 
उसे सन्देश देता है। वह सन्देश ही न्याय है। इस मान्यता के अनुसार भी 
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राजा न्याय का निर्माता नही होता । यह कार्य ईइवर का है। राजा 
केवल न्यायाबीश होता है, अर्थात उसकी आजा के अनुसार फैसला देता 
है । किन्तु वास्तव मे देखा जाय तो यहा राजा की स्वतन्त्र इच्छा ही 
न्याय बन जाती है। ईश्वरीय आदेश उसको ढाल बन जाता है। इस 
कल्पना के आधार पर सर्वेसाधारण को ज्वान्त रखा जाता था | उसके 
सामने न कोई न्याय-सहिता थी, न परम्परा । राजा अपनी स्वतस्त्र 
इच्छा से सब-कुछ करता था और ईश्वर का नाम लेकर उसे न्याय का 
रूप दे देटा था । 

राजा की स्वतन्त्र इच्छा का परिष्कृतहप आमात्य-परिपद के रूप 
में मिलता है, जहा राजा न्याय की घोषणा करने से पहले अपने मन्त्रि- 
मण्डल से परामर्श करता है। यहा भी सर्वोच्च सत्ता राजा की ही होती 
है, किन्तु वह केवल अपने निर्णय पर निर्भर न रहकर दूसरो को भी 
विश्वास मे ले लेता है। यह लोकतन्‍्त्र की ओर पहला कदम है। आमात्य- 
परिपद मे दो प्रकार के व्यक्ति होते थे--(१) पुरोहित और (२) 
सेनिक अधिकारी । भारत मे पुरोहितो की प्रमुखता रही है और पश्चिम 
में सैनिक अधिकारियों की । 


न्याय और नेतिकता 


जैन, बौद्ध आदि श्रमण परम्पराओ ने वेद को प्रमाण नही माना । 
परम्परागत वर्णाश्षम व्यवस्था को भी स्वीकार नही किया । उनकी हरि में 
न्याय का आधार है नैतिकता । वहा सत्य, अहिसा आदि नैतिक नियमों 
पर बल दिया गया है और इन्ही के फलस्वरूप सुख-दुख की व्यवस्था की 
है। श्रमण परम्परा का भारत मे व्यापक प्रचार होनेपर भी उसका क्षेत्र 
पभराय: धर्म तक सीमित रहा । राजनीति तथा सामाजिक रहन-सहन मे 
उसका प्रवेश नही हुआ। बुद्ध तथा महावीर ने राज्य-सचालन तथा 
समाज-व्यवस्था के लिए कोई सहिता नहीं बनाई । उनके न्याय का 
मुख्य आधार आधष्यत्मिक था, जो कर्मसिद्धान्त के रूप मे मिलता है । 
व्यक्ति अहिसा, सत्य आदि नैतिक नियमों का जितना पालन करता है 
उतनी ही उसकी आत्मा ऊची उठती है ओर परलोक मे सुख प्राप्त करती 
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है। इस सुख की पराकाप्ठा ही मोक्ष या निर्वाण है, जो उच्चतम 
नैतिकता के पालन से प्राप्त होता है । 

आध्यात्मिक न्याय में कर्म और फल का परस्पर भेद नहीं रहता । 
अहिंसा और सत्य का पालन अपने-आप में सुख है । इनके फल के रूप 
में स्वर्ग-सुखो का जो वर्णन मिलता है वह केवल प्रलोभन है, शाव्यतत 
सिद्धान्त के अनुरूप नही है । मनु तथा याजवल्क्य ने घर्म के लक्षणों मे 
आत्मा को भी रखा है, जो नैतिकता का ही दूसरा नाम है। सुकरात ने 
इसी को ईइवर की इच्छा के रूप में प्रकट किया है । 


न्याय और परस्पर समझोते 


प्राचीन भारत में न्‍्याय का आधार समय या परस्पर समभोते भी 
रहे है । समय” शब्द का अर्थ है--सम्‌ अर्थात मिलकर “अर्या अर्थात 
चलना । इसी आधार पर धामिक सगठनो मे प्रचलित व्यवस्था को भी 
समय कहा जाता था । यहा तीन शब्द उल्लेखनीय है 

१ शासन 

२ अनुशासन 

३ समय 

शासन का अर्थ है व्यक्ति या पुस्तक विशेष की आज्ञा । अनुशासन 
का अर्थ है उस आज्ञा के आधार पर चलनेवाली परम्परा। समय का 
अर्थ है परस्पर मिलकर बनाई गई व्यवस्था । इस प्रकार न्याय या 
व्यवस्था के दो रूप सामने आते है | अनुशासन, अर्थात--किसी अज्ञात 
या ईश्वरीय मूल को लेकर चलनेवाली परम्परा, जहा व्यक्ति को स्वृतन्त्र 
होकर सोचने का अधिकार नही है । दूसरी व्यवस्था समयमूलक है, जहा 
व्यक्ति मिलकर स्व्य निर्णय करते हैं, कोई निर्णय ऊपर से नही लादा 
जाता । आपस्तम्ब-धर्मंसूत्र मे समय को ही धर्म का आधार बताया गया 
है। भिन्‍नत-भिन्‍न वर्गों एव जातियों के अलग-अलग समय होते थे । किन्तु 
आपस्तम्ब को छोडकर अन्य घम्म-सूत्रो मे समय को घ॒र्मं का आघार नहीं 
माना गया। वहा श्रुति अर्थात परम्परा को ही मुख्य रखा गया है। 
स्मृति-ग्रन्थो में न्‍्याय के लिए दो शब्दों का प्रयोग है--(१) धर्म और 
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(२) व्यवहार । धर्म का आधार श्रुति या प्राचीन परम्परा है और 
व्यवहार का आधार परस्पर समभौता है। यह समय का ही दूसरा 
नाम है । 
वत्तेमान युग मे इसी को विनिमय के रूप मे उपस्थित किया जाता 
है । मालिक और मजदूर, दो व्यापारी, राजा और प्रजा लेन-देन के रूप 
भे समझौता कर लेते है । किन्तु इसे प्रत्येक परिस्थिति मे उचित नहीं 
कहा जा सकता । मजदूर विवश होकर अपने श्रम को अत्यल्प मूल्य में 
बेच देता है । प्रजा को राजा से डरकर उसकी अनुचित मांगे भी स्वी- 
कार करनी पडती है। किन्तु उतने मात्र से उन्हे न्याय नहीं कहा जा 
सकता ) समभौते को न्याय का आधार वह्टों माना जा सकता है, जहा 
किसी प्रकार की विवशता न हो । दोनो पक्षों को समझौता न करने की 
खुली छूट हो, अर्थात समझौता न करने फर किसी पक्ष को भूख या अन्य 
सकट का भय न हो । विवशता की स्थिति में किया जानेवाला समभकोता 
न्याय का आधार नहीं बनाया जा सकता । एक व्यक्ति परिस्थितियो के 
अधीन होकर किसी धनवान से ऋण लेता है और उसके बदले मे अपनी 
सनन्‍्तान को गुलाम बना देता है । कई बार ऐसा भी होता है कि ऋण न 
चुका सकने के कारण उसे अपना घरवार वेचना पडता है । उसका 
परिवार वेघरवार होकर भूख से तडपने लगता है। समझौते के आधार 
पर बने हुए राजकीय नियम के अनुसार यह अन्याय नही है, किन्तु, 
वास्तव में ऐसा नही कहा जा सकता । विवशता भें किया गया समझौता 


किसी व्यक्ति की जीवन की मौलिक आवश्यकताओं से वचित नही कर 
सकता । 


न्‍्याय और सर्व हित्त 


जमंनी के प्रसिद्ध दार्शनिक कंनन्‍्ट के मतानुसार प्रत्येक व्यक्ति 
अपने-आप में लक्ष्य है, अर्थात--एक व्यक्ति के लिए दूसरे व्यक्ति के 
स्थार्थों का वलिदान नही होना चाहिए । इसी को न्याय कहते है । यहा 
एक प्रइन है, जब दो व्यक्तियों के स्वार्थ परस्पर टकराते हो तो न्याय का 
आधार क्या होगा ? कैन्ट ने इसके लिए वहुजन-हित का सिद्धान्त प्रस्तुत 
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किया है। उसका कथन है कि जिस कार्य से अधिक सत्यक जनता का 
हित हो, वही न्याय है। बहुमत के लिए अल्पसख्यक के स्वार्थों को 
ठुकराना अन्याय नही है, किन्तु यह मान्यता ठीक नही कही जा सकती । 
यदि दस व्यक्तियों मे से छह एक ओर हो जाते है और चार दूसरी ओर, 
तो प्रथम वर्ग छ्वितीय वर्ग के स्वाभाविक अधिकारों को कुचलने लगता 
है तो इसे न्याय नही कहा जा सकता । ऐसी स्थिति में नैतिक नियमों 
का श्राश्नय लेना आवश्यक हो जाता है, भर्थात जो वर्ग सत्य पर है उस 
की विजय ही न्याय है । उसका अर्थ है कि बहुमत और अल्पमत का 
निर्णय सकुचित क्षेत्र को लक्ष्य मे रखकर नही होना चाहिए । उसके लिए 
समस्त विश्व को सामने रखना चाहिए । 

कैन्‍्ट ने इसी तथ्य को दूसरे शब्दों में उपस्थित किया है। उसका 
कथन है कि न्याय का अर्थ है वे सिद्वान्त, जिनके अनुसार प्रद्धत्ति करते पर 
इद्वर श्रौर प्रव्तंक की इच्छा एक होजाती है । न्याय का मापदण्ड स्वे- 
साधारण की इच्छा है । यदि व्यक्ति अपनी हलचल में सार्वजनिक इच्छा 
का ध्यान रखता है तो वह न्यायी है अन्यथा अन्यायी । यह एक प्रकार 
से समता की ही व्याख्या है । 


न्याय और अहिसा 

हीगल के मतानुसार न्याय का अर्थ है वे सिद्धान्त, जिनके अनुसार 
चलने पर मनुष्य को अधिक-से-अधिक स्वतन्त्रता दी जा सकती है। 
इसका अर्थ है भहिंसा। व्यक्ति जितना हिंसक होगा उतना ही वह 
दूसरे की स्वतन्त्रता का अपहरण करेंगा । जब दो व्यक्ति हिंसक हो 
जाते है तो किसी की स्वतन्त्रता नही रहती । दोनो एक-दूसरे के अधि- 
कार को छीनने के लिए प्रयत्नशील रहते है । दूसरी ओर उनके जीवन 
मे ज्यो-ज्यो अहिंसा आती जाती है, दोनो की स्वतन्त्रता बढती चली 
जाती है । 

भारत मे अहिंसा को घर्मं का आघार माना गया है और हिंसा को 
पाप का । इन्हीका दूसरा नाम न्याय और अन्याय है । 
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न्याय और सुख 
व्यक्तियों का परस्पर व्यवहार तीन श्रेणियों मे विभकत किया जा 
सकता है--( १) प्रेम-मुलक (२) समता मूलक और (३) हिसा-मूलक । 
प्रेम-मूलक व्यवहार में व्यक्ति अपने अधिकार का परित्याग करके भी 
दूसरे को सुख पहुचाना चाहता है और हिसामूलक व्यवहार मे दूसरे का 
अधिकार छीनकर अपने सुख की हृद्धि करना चाहता है। इन दोनो के 
बीच तीसरी कोटि समतामूलक व्यवहार की है। जहा दोनो पक्ष अपने 
अधिकारो की सीमा बाघ लेते है और मिलकर निर्वाह करते है । स्थूल 
रूप में इसी को न्याय कहा जाता है, किन्तु सीमा-निर्धारण किस 
आधार पर होना चाहिए यह प्रइन विवादग्रस्त है । 
साधारणतया ग्ह माना जाता है कि जिस सीमा निर्धारण से दोनो 
पक्षो को सुख हो वही न्याय है । किन्तु यह सवंत्र सम्भव नहीं है । जहा 
एक ही वस्तु को दो व्यक्ति चाहते है और उसमे वटवारा नही हो 
सकता, वहा न्याय दोनो को सुख नही दे सकता । उदाहरण के रूप मे, 
एक ही स्त्री से दो व्यक्ति प्रेम करते है और आपस में झंगडते हैं तो 
न्याय दोनों को सुखी नही कर सकता । ऐसी स्थिति में न्याय करने के 
लिए स्त्री की इच्छा या अन्य श्राघारों को ढूढा जायगा । 
सुलेमान का न्याय प्रसिद्ध है। उसके पास झगडती हुई दो स्त्रिया 
गईं। दोनों एक बालक पर अपना-अपना अधिकार जमा रही थी । 
सुलेमान को पता नही था कि वास्तविक माता कौन है। इस बात का 
निर्णय करने के लिए उसने कहा---''बालक को काटकर दोनों में आधा- 
आधा बाट दो,” नकली माता ने फैसला स्वीकार कर लिया । उसे यह 
सन्तोष था कि बालक मुझे नही मिला तो दूसरी के पास भी नहीं गया। 
किन्तु असली माता इस निर्णय को न सह सकी । वह बोली, “'मैं अपना 
अधिकार वापिस लेती हु । बालक को जीवित रहने दिया जाय, उसे 
दूसरी स्त्री ही ले ले।” सुलेमान को पता नग गया कि असली माता 
कौन है और उसे ही वालक सौंप दिया गया । किन्तु यदि दूसरी स्त्री 
भी इसी प्रकार कहने लगती और वह भी अपने दावे को वापस ने लेती 
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तो न्याय का रूप क्या होता, यह निर्णय करना अत्यन्त कठित है। 

कई बार प्रजा से यह कहा जाता है कि शासक के सुखद को अपना 
सुख माने । ऐसी स्थिति में शासक की इच्छा-पूत्ति ही न्याय वन जाती 
है और प्रजा का अपने सुख के लिए आवाज उठाना अन्याय हो जाता है। 

जो बात सुख के लिए है वही हित के विपय मे भी कही जा सकती 
है | एक व्यक्ति अपना हित आत्मसम्मान की रक्षा में मानता है और 
उसके लिए युद्ध करना न्यायपूर्ण अधिकार समभता है। दूसरा वाह्म 
सुख-सुविधाओ की रक्षा में अपना हित मानता है और इसके लिए 
पराधीनता को बुरा नहीं समझता । दोनो की हृष्लि में न्‍्थाय का रूप 
भिन्‍त होगा । 


न्याय प्रौर उपयोगितावाद 


अमरीका के कुछ दार्गनिको का कथन है कि न्याय अथवा कानून 

का आधार उपयोगिता है | उदाहरण के रूप मे, यदि दो व्यक्तियों में 
भंगडा है तो यह देखना चाहिए कि हमारे लिए कौन-सा अधिक उथयोगी 
है और उसी के पक्ष मे निर्णय देना चाहिए । प्राय व्यापारियों की 
मनोदत्ति इसी प्रकार की होती है। उनकी हृप्मि मे स्वार्थं-पूति के लिए 
दूसरे वर्ग का दमन या उसकी सुविधाओं को सकुचित करने मे कोई 
हानि नहीं है। उपनिवेशवादी भी इसी मनोद्धक्ति से काम लेते हैं । वे 
यह मानते हें कि शासक-वर्ग की सुविधाओं के लिए शासित या सूल- 
निवासियों का शोपण करने में कोई हानि नही है और वे उसी प्रकार 
के कानून बनाते रहते हैं। अमरीका मे नीग्रो जाति को वे अधिकार 
प्राप्त नही #ै, जो गोरी जाति को है। अफ्रीका में वहा के मूल निवासी 
नागरिक-अधिकारों से वचित है। शासकों की दृष्नि मे यह अन्याय 

नही है । 

इस सिद्धान्त मे दो दोष है | पहला यह है कि इसमे मानव और 
मानव में परस्पर विपमता स्वीकार की गई है, जो अपने-आपमे अन्याय 
है । जबतक एक मनुष्य दूसरे मनुष्य को अपने से हीन समझता रहेगा 
तबतक एक को दूसरे से भय बना रहेगा । वाल्मीकि रामायण का कथन 
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है--भय भीताद्वि जायते,' अर्थात जो हमारे से डरा हुआ है, हमे सदा 
उसीका डर रहता है। शोषक को शोषित से सदा भय बना रहता है। 
इससे मुक्ति पाने के लिए वह अधिकाधिक झोपण करता है और कठोर 
उपायो को काम में लाने लगता है। एक ओर शरस्त्रास्त्र एव हिंसक 
साधनो को बढाता जाता है और दूसरी ओर श्योषित को बन्‍्चनो में 
जकडता चला जाता है। फिर भी भय की मात्रा मे कमी नही होती, 
प्रत्युत बढती ही चली जाती है। शोपक की लूट दूसरो के लिए प्रलोभन 
बन जाती है। वह समस्त विश्व को सन्देह-भरी हृष्चि से देखने लगता 
है और आश्कित भय के लिए अनेक प्रकार की तैयारिया प्रारम्भ कर 
देता है । इस प्रकार अपनी अशान्ति के साथ दूसरो की शान्ति भी समाप्त 
कर देता है । 
उपयोगितावाद मनुष्य के बाह्य रूप या भौतिक अस्तित्व पर 
आधारित है और इसका मूल प्रेरक स्वार्थ-दत्ति है । इसे स्वीकार करने 
पर हमे यह मानना होगा कि स्वार्थ-छत्ति का पोषण प्रत्येक व्यक्ति का 
न्‍्यायपूर्ण अधिकार है । अपने समर्थन मे उपयोगितावाद का तक॑ है कि 
राष्ट्र या समाज के स्वार्थ के लिए वेयक्तिक स्वार्थ को छीडना होगा, 
क्योकि राष्टु के नप्ठ होने प्र व्यक्ति सुरक्षित नही रह सकता । किन्तु 
यह तक॑ दोपपूर्ण है । एक व्यक्ति यह मानता है कि देश-भकक्‍त नागरिक 
के रूप मे उसे जो सुख-युविवाए प्राप्त है, आक्रामक शत्रु के साथ मिलने 
पर उसे कही अधिक प्राप्त हो सकती हैं । ऐसी स्थिति मे क्‍या राष्ट्र के 
प्रति विश्वासघात न्याय न कहा जायगा ? उपयोगितावाद ऐसे किसी 
लक्ष्य को उपस्थित नही कर सकता, जिसे निर्विवाद रूप में स्वीकार 
किया जा सके । यदि राष्ट््‌-हित के लिए वेयक्तिक स्वार्थ का परित्याग 
न्याय है तो विश्व-हित के लिए राष्ट्रीय हित का परित्याग भी न्याय 
मानना होगा और बीच की समस्त परिधियों को समाप्त करना होगा । 
इसका अर्थ है समस्त विश्व एक राष्ट्र है, प्रत्येक व्यवितत उसका नागरिक 
है । एक नागरिक या उनके समूह के लिए दूसरे नागरिक की उपेक्षा 
करता अन्याय है । उपयोगितावाद जबंतक सकुचित क्षेत्र से सम्बन्ध 
रखता है, तवतक न्याय की गणना मे नहीं आता । किस्तु क्षेत्र व्यापक 
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होने पर वही न्याय की आध्यात्मिक भूमिका पर पहुच जाता है । 
स्वार्थ-दत्ति अपने-आपमे कोई दोप नहीं है। कानून का जन्म भी 
स्वार्थों के सरक्षण के लिए होता है । किन्तु जब एक वर्ग दूसरे वर्ग 
के स्वार्थों की सीमित कर देता है और इस विपमता को स्वाभाविक 
आधार मानकर कानून वनाता है तो वे न्याय के स्थान पर अन्याय बन 
जाते है। प्रत्येक व्यक्ति को अपने स्वार्थ सुरक्षित रखने का अधिकार 
है । प्रतिवन्‍्ध तभी लगता है, जब एक का स्वार्थ दूसरे के स्वार्थ मे 
बाधा डालने लगता है । यदि कोई व्यक्ति या वर्ग अपने स्वार्थ की 
सिद्धि के लिए दूसरे के स्वार्थों पर प्रतिवनन्‍्ध लगाता है तो उसे न्याय 
या कानून का आधार नहीं बनाया जा सकता | इससे विपमता का 
पोषण होता है जो अपने-आपमे अन्याय है । ऐसी स्थिति में बल-प्रयोग 
या हिसा ही न्याय वन जाता है । 
उपयोगितावाद मे सबसे बडा दोष यह है कि इसका कोई 
निशचयात्मक आधार नही है । भिन्‍न-भिन्‍न वर्गों के स्वार्थ आपस में 
टकराते रहते हैं । प्रत्येक वर्ग न्याय की व्याख्या अपनी स्वार्थ-सिद्धि को 
लक्ष्य मे रखकर करने लगता है। परिणामस्वरूप, न्याय अपने-आपमे 
सघर्षों का कारण वन जाता है। पृजीपति और मजदूरों मे, तथा अन्य 
प्रकार से ये सघप्ष विग्व के अभिज्ञाप बने हुए है । 
मजदूर और पूजीपति मे जो सघर्ष चल रहा है, उसका मुख्य 
कारण यह नही है कि एक के पास पूजी है और दूसरे के पास नहीं 
है। किसी वस्तु का एक के पास होना और दूसरे के पास न होना 
भगड़े का कारण नही होता । अशिक्षित व्यक्ति गिक्षित से कगडा नहीं 
करता, प्रत्युत उससे प्रेरणा एवं सहायता प्राप्त करके स्वय ऊचा उठने 
की कोशिश करता है। मजदूर पूजीपति से इसलिए भगड़ता है कि 
उसे विवश होकर उसकी सेवा करनी पढती है, क्योकि दूसरे की सेवा के 
विना उसके पास ऐसा कोई मार्ग नही है जिससे वह जीवन-बापनच 
कर सके । यदि सवके-सव घनवान हो जाय तो कोई किसी की सेवा 
नही करेगा । ऐसी स्थिति मे प्रत्येक व्यक्ति को घर, खेत तथा ढुकान का 
सारा काम स्वय करना होगा । घर में फाड लगाना, कपडे धोना, 
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बर्तन माजना, खेत मे मिट्टी खोदना, दुकान की सफाई करना, सामान 
ढोना आदि सारे कार्य उसे अपने हाथ से करने होगे । धन से जो 
सुविधाए प्राप्त होती हैं वे किसी को नही मिलेंगी और वह महत्त्वहीन 
तथा शक्तिहीन हो जायगा । 
एक बात और है। प्रत्येक व्यक्ति मे महत्त्वाकाक्षाए होती है और 
बह अन्य व्यक्तियों पर राजनीतिक, सामाजिक या अन्य प्रकार का प्रभाव 
स्थापित करना चाहता है । अपनी-अपनी महत्त्वाकाक्षाओ को लेकर 
व्यक्तियो में सघर्ष चलते रहते हैं । प्रत्येक व्यक्ति दूसरे को परा- 
'जित करना चाहता है | ऐसी स्थिति मे उपयोगितावाद का क्‍या अर्थ 
होगा ? प्रत्येक व्यक्ति अपने स्वार्थ को लक्ष्य भे रखकर उसका भिन्‍न- 
भिन्‍न अर्थ करेगा । जब महात्मा गाधी ने हरिजन आन्दोलन प्रारम्भ 
किया तो अन्य वर्णो के बहुत से व्यक्षितयों ने प्रश्न खडा किया कि हरि- 
जन दूसरी के वराबर हो गए तो कचरा कौन उठायगा, टट्टियो की 
सफाई कौन करेगा ? चारो ओर गन्दगी फैल जायगी और रोग बढने 
लगेगे । इगलेड मे जब छोटे वच्चो के लिए शिक्षा अनिवार्य करदी गई 
तो एक भद्र महिला ने न्यायालय में पहुचकर शिकायत की कि उसका 
नौकर स्कूल जाने लगा है | परिणामस्वरूप चिमनी साफ नहीं होती और 
रसोईघर मे गन्दगी फैल रही है। इस प्रकार हम देखते है कि अधिकार- 
प्राप्त वर्ग उपयोगितावाद की व्याख्या अपने स्वार्थों को चक्ष्य मे रखकर 
करता है। अत, उसे न्याय का आधार नही वनाया जा सकता । 
एक बात और है । उपयोगिता या लाभ को न्याय का आधार मान 
लेने पर कतंव्य या उत्तरदायित्व की रक्षा नही ही सकती । बहुत-से 
कार्य ऐसे हैं, जिन्हें प्रत्यक्ष लाभ न होने पर भी करना आवश्यक होता 
है । उदाहरण के रूप मे, दृद्ध तथा रोगियों की सेवा, कणष्ट-पीड़ित की 
रक्षा इत्यादि । 
उपयोगितावाद मे प्रत्येक मनुप्य इस वात को सोचकर चलता है कि 
उसके द्वारा क्रिया जानेवाला काये किसी स्वार्थ को सिद्ध करता है या 
नहीं । ऐसी स्थिति मे पुत्र कह सकता है कि इृद्ध माता-पिता की सेवा 
करना मेरा कतंज्य नहीं है, क्योकि उनके जीवित रहने मे कोई लाभ 
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हृप्तिगोचर नही होता । यूनान की एक प्राचीन घटना है--सिसरो नाम 
का दाशंनिक गड्ढे मे गिर पडा । वह उपयोगितावाद का समर्थक था । 
सिसरो का एक शिष्य उसी रास्ते से निकला और ग्रुरु को गड़ढे मे 
पडा देखकर सोचने लगा--इन्हे वाहर निकालने से कोई निश्चित लाभ 
होगा या नहीं | दो घण्टे तक खडा-खडा सोचता रहा । अन्त में इस 
निर्णय पर पहुचा--यह नहीं कहा जा सकता कि इसमे निश्चित रूप से 
लाभ ही होगा । ग्रुरुजी वाहर निकलकर कोई बुरा कार्य भी कर सकते 
हैं और लाभ के स्थान पर हानि भी पहुचा सम्ते है। वह गुरुजी को 
गड़ढे मे छोडकर चला गया । यह घटना उपयोगितावाद के नग्न चित्र 
को उपस्थित करती है । 

दूसरी बात यह है कि यदि व्यक्ति और समाज का स्वार्थ एक-सा 
होता और उन दोनो में परस्पर सघर्प न होता तो व्यक्ति की सहज 
प्रदत्ति और समाज के प्रति कतंव्य एक हो जाते और न्याय का आधार 
भी उसे ही बनाया जा सकता था । किन्तु वस्तुस्थिति भिन्‍न है । व्यक्ति 
और समाज के स्वार्थों मे परस्पर सघर्ष चलता रहता है । प्रत्येक व्यक्ति 
राजन तिक, आर्थिक, सामाजिक या अन्य प्रकार की सत्ता प्राप्त करके दूसरे 
के अधिकार को हड़पना चाहता है और उपयोगिता की व्याख्या अपवे- 
को लक्ष्य मे रखकर करने लगता है। इससे विश्वुखलता फैलती है और 
न्याय का उद्देश्य समाप्त हो जाता है। 


न्याय और निरतिवाद 


अरस्तू ने न्याय के आधार के रूप मे निरतिवाद को प्रस्तुत किया 
है । उसका कथन है कि समाज-सचालन मध्यम-मार्ग से होता है और 
वही न्याय है। उदाहरण के रूप भे, कायरता और घृष्टता दोनो अति है। 
एक व्यक्ति इतना उदार है कि अपने जीवन की भी चिन्ता नहीं करता। 
दूसस अत्यन्त कपण है । न्यायपूर्ण जीवन इन दोनों के बीच है। यहें 
सिद्धान्त साधारण व्यवहार के लिए उपयोगी होने पर भी सर्वत्र ठीक 
नही होता । बुद्ध, महावीर, क्राइस्ट आदि महापुरुषों ने अपना सर्वेस्त 
त्याग कर दूसरो की सेवा की । उनके व्यवहार को अन्याय नहीं कहा जा: 
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सकता । अन्याय का आधार दूसरे के स्वार्थ का हनन है । निजी स्वार्थ 
का स्वेच्छापूर्वक परित्याग अन्याय नही है । उत्त रदायित्व की दृष्टि से भी 
उसे अन्याय नही कहा जा सकता, क्योकि वहा उच्च लक्ष्य की पूर्ति के 
लिए साधारण लक्ष्य का परित्याग किया जाता है। विज्ञान, दर्शन या 
कला की उपासना में लीन रहने के कारण यदि कोई व्यक्ति अपने वस्त्र 


सस्‍्वय नही धोता या भोजन नही वनाता तो उसे अन्याय नहीं कहा जा 
सकता । 


त्याय ओर स्वतन्त्रता 


फ्रास के कुछ दाशेनिक मनुष्य की स्वतन्त्रतां को सर्वाधिक महत्त्व 
देते है। उनके मत में न्याय का अर्थ है--वैयक्तिक स्वतन्त्रता । इसमे 
बाधा डालनेवाला प्रत्येक कार्य उनकी दृष्ठि मे अन्याय है । किन्तु यदि 
मनुष्य का अर्थ उसका वाह्म रूप है और स्वतन्त्रता का अर्थ भौतिक 
स्वतन्त्रता है तो सघर्ष अनिवार्य है। एक की स्वतन्त्रता दूसरे की परा- 
धीनता पर आधारित है । उसे न्याय नही कहा जा सकता । स्वतल्त्रता 
का सिद्धान्त तभी सगत हो सकता है जब उसका सम्बन्ध अन्तरांत्मा से 
हो, जहा एक की स्वतन्त्रता दूसरे की स्वतन्त्रता मे बाधा नही डालती । 
भौतिक क्षेत्र मे इसे वही तक अपनाया जा सकता है, जहा तक यह 
समानता के सिद्धात्त को खण्डित नहीं करती । इस क्षेत्र मे प्रत्येक को 


उतनी ही स्वतन्त्रता प्राप्त करने का अधिकार है, जितनी वह दूसरे को 
दे सकता है। 


स्याय और समता 


वास्तव मे देखा जाय तो न्याय का आधार समता है, अर्थात दूसरे 
मे हम जिस व्यवहार की आशा करते है वही व्यवहार दूसरे के प्रति भी 
किया जाय । हम अपने प्राणों की रक्षा चाहते है तो दूसरो के प्राणों 
की भी रक्षा करें, अपनी धन-सम्पत्ति को बचाना चाहते हूँ तो दूसरे की 
सम्पत्ति का भी अपहरण न करें, स्वय सम्मान चाहते है तो दूसरे को 
भी अपमानित न करें, अपने विचारो को जितना महत्त्व देते है उतना 
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ही दूसरे के विचारो को भी दें। महावीर ने इसके लिए. एक कसौटी 
वत्ताई है। जब तुम दूसरे के साथ किसी प्रकार का व्यवहार करना 
चाहते हो तो उसके स्थान पर अपने को रखकर देखो | यदि वह व्यवहार 
तुम्हे बुरा लगता है तो दूसरे को भी बुरा लगेगा । इसके विपरीत, जिस 
व्यवहार की तुम आज्ञा रखते हो बसा ही दूसरे के प्रति करना न्याय है। 
टूसरो के साथ हमारा सम्बन्ध दो प्रकार का होता है--कही हिंसा- 
त्मक और कही अहिसात्मक । इन्ही को दूसरे णशब्दी मे वल-प्रयोग और 
न्याय कहा जाता है। वल-प्रयोग का आधार विपमता है। वहा एक 
व्यक्ति दूसरे व्यक्ति के उन अधिकारों को स्वीकार नहीं करता जिन्हें 
वह स्वय प्राप्त करना चाहता है। वह अपने जीने के अधिकार को तो 
स्वीकार करता है, किन्तु दूसरे के इस अधिकार को स्वीकार नही करता 
ओर विपमता-पूर्ण व्यवहार का समर्थन करने के लिए अनेक तत्त्वो की 
कल्पना करता रहता है । दूसरी ओर न्याय समता को लक्ष्य में रखकर 
चलता है। वाह्म व्यवहार मे भेद होने पर भी वहा व्यक्ति की अन्त- 
रात्मा यह नही मानती कि उसे समान अधिकारों से वडि्चित किया 
जा रहा है । 
आध्यात्मिक क्षेत्र मे न्याय को कर्म-सिद्धान्त के रूप में प्रकट किया 
जाता है । इसका भी आधार समता है, अर्थात प्रत्येक व्यक्ति जैसा का्ये 
करता है उसे तदनुमार फल मिलता हैं। वर्ण, लिंग, सम्पत्ति आदि के 
आधार पर फल मे किसी प्रकार का भेद नही किया जातां। लोकतन्‍्त्र 
का कथन है कि राजनैतिक सामाजिक तथा आशिक क्षेत्र में भी न्याय 
का आधार समता होना चाहिए, अर्थात न्याय-सहिता में दण्डविधान 
करते समय व्यक्ति तथा व्यक्ति में किसी प्रकार का भेद न किया जाय | 
योग्यता होने पर सबको समान सुविधाए प्राप्त हो और बुरा कार्य करने 
पर सबको एक-सा दण्ड मिले । 
समता का यह अर्थ नही है कि प्रत्येक व्यक्ति के साथ बाह्य व्यवहार 
एक-सा हो । वालक जिस व्यवहार को पसन्द करता है, वही दृद्ध को 
कष्ठ एव अपमानजनक प्रतीत होता है । इसी प्रकार इद्ध को सुख देने- 
वाला व्यवहार वालक के लिए सदा सुखदायी नही होता । भिन्‍त-भिन्‍न 
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वातावरण में पले हुए व्यक्तियों की रुचिया भिन्‍न-भिन्‍न होती है। एक 
व्यक्षित की रुचि भी परिस्थिति बदलने पर बदल जाती है। ऐसी स्थिति 
में स्वेत्र एक-सा व्यवहार न्याय के स्थान पर अन्याय बन जाता है। 
पुत्र या शिष्य अपने पिता अथवा गुरु को ऊचे आसन पर बैठाना चाहता 
है और स्वय नीचे वैठकर प्रसन्न होता है। इसे विपमता या अन्याय 
नही कहा जा सकता । 

अनेक स्थानों पर व्यवस्था एवं सामूहिक विकास के लिए भी यह 
आवद्यक हो जाता है कि भिन्‍स-भिन्‍न व्यक्ति भिन्‍न-भिन्‍न कारये करे 
और यह कार्य योग्यत्ता के आध।र पर सौपा जाता है। अनपढ को 
विधान-निर्माण या अध्यापन का कार्य नहीं दिया जा सकता। इसे 
अन्याय नही कह सकते, क्योकि इसका लक्ष्य विषमता नही है । अन्याय 
तभी है, जब योग्यता होने पर भी उसे इस अधिकार से वज्चित रखा 
जाय और उसका लक्ष्य सामाजिक व्यवस्था या सार्वजनिक-हित न हो । 


वह मन में यह अनुभव करे कि बिना किसी सार्वजनिक उद्देश्य के उसे 
अपने अधिकार से वब्चित किया जा रहा है । 


न्याय ओर श्रम 


श्रम का मूल्य निर्धारण करने के लिए समता के सिद्धान्त को 
अपनाया जाता है, अर्थात व्यक्ति ने कितना श्रम किया है, इसका निर्णय 
उत्पादन के आधार पर होता है और तदनुसार पारिश्रमिक दिया जाता 
है । इसका अर्थ है जो व्यक्ति दस गज कपडा बुनता है उसकी तुलना मे 
नौ गज बुननेवाले को कम पारिश्रमिक मिलेगा । माक्स ने इस सिद्धात 
का खण्डन किया है। उसका कथन है कि वलवान को दस गज कपडा 
वुनने मे जितना श्रम होता है, दुर्वल को नौ गज बुनने मे उससे भी 
अधिक होता है। ऐसी स्थिति में उत्पादन को श्रम का मापदण्ड नही 
बनाया जा सकता । काम और पारिश्रमिक में परस्पर कोई सम्बन्ध 
नही रहना चाहिए। जिस प्रकार शारीरिक दृप्रि से व्यक्तियो की 
योग्यता एक-सी नही होती उसी प्रकार €चि एवं आवश्यकता की दृध्षि 
से भी उनमे परस्पर भेद है । इसके लिए मार्क्स ने आवश्यकतानुसार 
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पारिश्रमिक का प्रतिपादन किया है, अर्थात जिसकी जैसी योग्यता हो 
उससे वैसा काम लिया जाय और आवश्यकतानुसार पारिश्रमिक दिया 
जाय । 
यहा यह प्रश्न होता है कि काम की योग्यता और बेयवितक 
आवश्यकताओ का निर्णय कौन करेग। ? इसे काम करनेवाले व्यक्ति 
की इच्छा पर नहीं छोडा जा सकता | प्रत्येक व्यक्ति कम-से-कम काम 
करना चाहेगा और अधिक-से-अधिक आवश्यकताए प्रकट करेगा । 
यह आवश्यक है कि इस प्रश्न को व्यवित के हाथ मे न छोडकर कुछ 
ऐसे सामाजिक नियम बनाये जाय जिनसे श्रम और आवच्यकता-पूर्ति का 
निवम अपने-आप चलने लग्रे। इसके लिए उत्पादन को ही आधार 
वनाया जा सकता है। यह ठीक है कि इससे पूर्ण समता नहीं स्थापित 
होती । किन्तु वह किसी भी सामाजिक व्यवस्था में सम्भव नहीं है । 
इतना ही पर्याप्त है कि विपमताओ को जहा तक हो सके दूर किया 
जाय । 
वास्तव में देखा जाय तो न्याय का कोई आधार ऐसा नही है जिसे 
तर्क के बल पर सिद्ध किया जा सके । वैयक्तिक या सामाजिक, भौतिक 
या आध्यात्मिक, स्वतन्त्रता या सुरक्षा, सत्य या न्याय किसी भी लक्ष्य 
को प्रस्तुत किया जाय, उसके पीछे कोई ठोस युक्‍्ति नही है । प्रत्येक 
आधार सापेक्ष और व्यक्ति-निष्ठ है, फिर भी उसे गाइवत और सार्व॑- 
त्रिक वनाने का प्रयत्व किया जाता है। उसे निरपेक्ष एवं आात्यन्तिक 
सत्य के रूप में प्रकट किया जाता है । 
मनुष्य की यह विशेषता है कि वह अपने व्यवहार को न्यायपूर्ण 
सिद्ध करते का प्रयत्त करता रहता है। वह यह बताना चाहता है कि 
मेरी प्रद्धत्ति ज्ञानपू्वक की गई है । दूसरे प्राणियों मे यह ृत्ति नही 
होती । जगल में सबल प्राणी दुर्वल प्राणियों को खा जाते हैं ! बडी 
मछलिया छोटी मछलियो को निगल जाती है। उन्हें यह बताने की 
आवश्यकता प्रतीत नही होती कि हमारा व्यवहार न्यायपूर्ण है। किन्‍्धु 
मनुष्य जब किसी पर अत्याचार करना चाहता है तो वह व्यायपूर्ण सिद्ध 
करने के लिए वहाना ढूढता है । वह अपनी अन्तरात्मा तथा समाज को 
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सन्तुष्ट करना चाहता है और इसके लिए युक्ति एव आधारो की कल्पना 
करने लगता है । मिथ्या सन्तोप द्वारा अपने-आपको तृप्त करना चाहता 
है। भेडिये और मेमने की कथा प्रसिद्ध है। भेडिया मेमने को खाना चाहता 
था । साथ ही खुल्लम-खुल्ला अन्याय नहीं करना चाहता था। उसने 
मेमने पर आरोप लगाये। वे निराधार निकले तो यही दोप लगाया कि 
तुम्हारी मा ने मुझे गाली दी थी । 
इतिहास इस बात का साक्षी है कि शक्तिशाली मानव अपनी अनु- 
चित इच्छाओ को पूर्ण करने के लिए न्याय के रूप को वदलता भा रहा 
है । स्वय ईस्वर का रूप धारण करके उसने यह कहा--ईब्वर की प्रत्येक - 
इच्छा को तृप्त करना और उसकी सेवा में तन, मन तथा धन सवब-कुछ 
अपित कर देना प्रत्येक व्यक्ति का कर्तव्य है | जो इस कतंव्य का पालन 
नही करता उसे दण्ड देना न्याय है। दूसरो का स्वत्व अपहरण करने के 
लिए उसने कहा--सव कुछ राजा का दिया हुआ है । अत राजा यदि 
छीन लेता है तो यह अन्याय नही है। धर्म-सस्था को साथ मिलाकर 
उसने श्रद्धालुओं को अपनी वासनापूरति के लिए विवश किया इस 
प्रकार, हम देखते है कि मानव त्र्म, राजनीति, समाज, व्यवस्था-आदि की 
आड लेकर अपने अत्याचार को न्याय का रूप देता आ रहा है । 
मनुष्य का व्यवहार मुख्यतया दो इत्तियो द्वारा सचालित होता है। 
वे है---इच्छा और घृणा । बुद्धि इस व्यवहार को न्याय या तक पूर्ण 
सिद्ध करना चाहती है । किन्तु यह कहा तक सम्भव है ” यह विचार- 
णीय है । तर्क का आधार है कार्य-कारण भाव । व्यापक अवलोकन 
'एवं परीक्षण के आधार पर जब हम इस निर्णय पर पहुचते है कि एक वस्तु 
से दूसरी वस्तु उत्पन्न होती है तो उनमे कार्य-करण भाव की कल्पना कर 
लेते है । जवतक खण्डन नही होता उसे सत्यमानकर काम चलाते है। 
किन्तु न्याय के क्षेत्र मे यह सम्भव नही है। उदाहरण के रूप मे, कुछ 
सामाजिक अपराधों के लिए मृत्यु-दण्ड देना न्याय समझा जाता है, 
अर्थात उन अपराधियों को ग्रच्यु-दण्ड देना ममाज के लिए लाभदायक 
माना गया हैं। इस मान्यता का आधार कोई तर्क नही है | इस प्रकार 
का अवलोकन या परीक्षण सम्भव नहीं है और यद्दि किया भी जाय तो 
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बह सीमित क्षेत्र मे ही हो सकता है | 

वास्तव में देखा जाय तो बुद्धि भावताओं का अनुसरण करती है । 
जो बात हमे अच्छी लगती है, वह न्यायपूर्ण प्रतीत होने लगती है और 
जो बुरी वह अन्यायपूर्ण । तक भावनाओं के औीचित्य को सिद्ध करने का 
निष्फल प्रयास होता है । अत इस आधार पर किसी तथ्य का अन्तिम 
निर्णय नही हो सकता ! 

धर्म तथा दर्शन ने न्याय के लिए आध्यात्मिक आधारो को प्रस्तुत 
किया है । उपनिपदों में बताया गया है कि आत्मा सत, चित और 
आनन्दस्वरूप है । इस स्वरूप की अभिव्यक्षित ही जीवन का चरम-लक्ष्य 
है। जो प्रयत्न इस लक्ष्य की पूर्ति की ओर ले जाता है वह न्याय है और 
जो उससे विमुख करता है, वह अन्याय है । इसके लिए उपनिपदों में एकता 
के विकास पर बल दिया गया है | वहा बताया गया है कि व्यक्ति भेद- 
बुद्धि को छोडकर ज्यो-ज्यों एकता की ओर अग्रसर होता है उतना ही 
परमात्मा बनता चला जाता है। जैन-धर्म मे इसी लक्ष्य को अनन्त 
चतुप्ठय के रूप मे प्रकट किया गया है। इस लक्ष्य की प्राप्ति समता या 
सर्व-मैँत्री के अभ्यास से होती है । अत. समता और मित्रता की ओर 
उठाया गया प्रत्येक कदम न्याय है और जेप अन्याय । बौद्ध-दर्शन ने उसी 
लक्ष्य को शून्य के रूप मे उपस्थित किया है और इसके लिए महा करुणा 
को साधना के रूप में प्रस्तुत किया है । वेदान्त-दर्शव के अनुसार भेद- 
बुद्धि, जेन-धर्म के अनुसार मोह या राग-ह्ेप और बौद्ध-धर्म के अनुसार 
तृष्णा ही अन्याय है । प्लेटो ने भी अपने दार्शनिक विचारो मे न्याय के 
इसी रूप को उपस्थित किया है । उसने जीवन-सचालन के लिए ऐसे 
आदर्शों की कल्पना की है, जो कभी प्राप्त नही हो सकते । उनकी 
ओर बढते रहना ही न्याय है | महात्मा गाधी ने भी लक्ष्य को इसी रूप 
में उपस्थित किया है। उनका कथन है कि लक्ष्य प्रूव के समान है और 
मानव जहाज के समान | कोई जहाज ध्रूव तक नही पहुचता, फिर 
भी यदि उसको लक्ष्य मे रखकर यात्रा करता है तो पथ-अप्ठ नहीं 
होता | दूसरी ओर जो जहाज उसका ध्यान नहीं रखता वह अपना 
रास्ता भूल जाता है। आसन्त स्वार्थ कुछ भी हो, हम स्वतन्त्रता 
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चाहते हो या सुरक्षा, भौतिक उन्नति या आन्तिरक सुख, उस 
चिरन्तन सत्य को लक्ष्य मे रखना जरूरी है । भगवद्गीता में इसी वात 
को लक्ष्य मे रखकर भगवान कृष्ण ने कहा, “हे अर्जुन, मुझे याद रखो 
और युद्ध करते रहो ।” अन्याय तभी है जब उस परमतत्त्व के साथ 
सम्बन्ध टूट जाता है और युद्ध का चरम-लक्ष्य कोई ऐसी वस्तु वन जाती 
है जिसका मूल्य सापेक्ष है । उदाहरण के रूप मे, यदि युद्ध का लक्ष्य शत्रु 
का नाश है तो इसका अर्थ है, हम अपने मन में रही हुई द्वेप-हत्ति का 
पोषण कर रहे है। किन्तु यदि गत्रु का नाश न्याय की रक्षा के लिए 

करते हैं तो हमारा सम्बन्ध शाइवत लक्ष्य के साथ जुड जाता है भौर 
वही कार्य अन्याय से न्याय बन जाता है । 


न्याय ओर विचार-सहिष्णुता 


एक व्यक्ति राष्ट्‌ की रक्षा के लिए शत्रु के प्राण लेना अपना धर्म 
समझता है । दूसरा अपना सर्वेस्व अपित करके भी शत्रु से प्रेम करने 
को कहता है । एक हिंसा को अपना धर्म मानता है और दूसरा अहिसा 
को । दोनो में किसे नेतिक कहा जायगा और किसे अनैतिक ? राष्ट्रीयता- 
वादी अहिंसा को कायरता कहता है और अहिसावादी राष्ट्रीयता को 
मिथ्या भहकार । व्यक्ति उलभन में पड जाता है,कि ऐसे समय कयें किया 
जाय ? उस समय वह अपनी वुद्धि को छोडकर किसी बतीन्‍न्द्रिय तत्त्व 
की शरण लेता है । भगवद्गीता मे अर्जुन का व्यामोह इसी चित्र को 
उपस्थित करता है। मानव अपने उत्तरदायित्व को किसी उच्चतर 
शचित के हाथ से सौप कर उलझन से छुट्टी पाना चाहता है । बहुत वार 
ऐसा भी होता है कि उच्चतर शर्क्ति का नाम लेकर अनेतिकता का 
पोपण करने लगता है । आवश्यकता इस बात की है कि मानव 
कतंव्याकरतंव्य का उत्तरदायित्व स्वयं अपने ऊपर ले । उसका स्वय 
निर्णय करे । लोकतन्त्र अपने उत्तरदायित्व का किसी भी उच्च-सत्ता के 
हाथ में सौंपने की अनुमति नहीं देता । 

अब यह प्रश्न होता है कि अन्तिम निर्णय केसे किया जाय ? लोक- 
तन्त्र का कथन है कि इसके लिए सर्वप्रथम विचार-सहिष्णुता की भावना 
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को जीवन में उत्तारना होगा। प्रत्येक सत्य के अनेक हप्निकोण होते हैं । 
और व्यक्ति जितने अधिक हृष्तिफोणों पर ध्यान रखता है उत्तना ही 
सत्य के समीप पहुचता है । प्रत्येक धामिक, सामाजिक तथा राजनैतिक 
विचार-बा रा सापेक्ष सत्य को प्रकट करती है। उसे सर्वथा मिथ्या कहना 
ठीक नही है, और सर्वोच्च सत्य के रूप में स्वीकार करना भी अनुचित 
है। इसके लिए यह विचार करने की आवश्यकता है कि उसकी 
उपयोगिता किस स्थिति में है ? इसका यह अर्थ नहीं है कि प्रत्येक 
विचारवारा की ज्यो-का-त्यो स्वीकार कर लेना चाहिए। इसका इतना 
ही अर्थ है कि उसे सहानुभूतिपूर्वक समझने का प्रयत्न करना चाहिए । 
समस्याए विचारों के परस्पर सघर्प से उत्पन्न होती है, विचार- 
सहिप्णुता से नही । इतिहास इस वात का साक्षी है कि विव्व की अनेक 
समस्याए सहानुभूति-पूर्ण विचार-सहिष्णुता के द्वारा सुलक गई । लोक- 
तन्त्र की यही मूलभावना हूँ कि प्रत्येक विवाद को विचार-पहिष्णुता 
के द्वारा दूर किया जाय । इसके विपरीत, एक तन्त्र मे विरोधी विचारों 
को अपराध समझा जाता है और हिसा द्वारा उनका दमन किया जाता 
डै। यहा एक प्रइन होता है कि यदि कोई लोकतन्त्र का विरोध करता 
हैं तो क्या उसे भी खुली छूट दी जायगी * लोकततन्‍्त्र के पास इसका 
स्पष्ठ उत्तर है। यदि बह विरोध शात्तिपूर्ण है तो उसे नहीं रोकना 
चाहिए, प्रत्युत उससे लोकतन्त्र को अपने दोषों का ज्ञान होगा और 
वह उन्हे दूर कर सकेगा । यदि वह विरोध हिसात्मक है तो उसे रोकना 
प्रत्येक राज्य-व्यवस्था का कर्तव्य है । ऐसी स्थिति में विचार-भेद के 
स्थान पर वह अपराध के दमन का प्रदन बन जाता है । 
लोकतनन्‍्त्र का अर्थ है स्वतन्त्रता और स्वतन्त्रता का अर्थ है विचार- 
सहिष्णुता । इसी का दूसरा नाम है वैज्ञानिक दृष्लटिकोण । जहा विचारों 
को दवाया जाता है वहा वैज्ञानिक दुष्निकोण नही बन सकता । जहा 
व्यक्ति को स्वतन्त्र निर्णय का अधिकार नहीं वहा सत्य की खोज नहीं 
हो सकती और यदि सत्य की खोज प्रत्येक व्यक्ति का जन्मसिद्ध अधि- 
कार है तो वहां प्रत्येक नागरिक इस अधिकार से वश्च्चित रहेगा | न्याय 
का अर्थ है प्रत्येक व्यक्ति को अपने जन्म-सिद्ध अधिकारों का श्राप्त 
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होना । न्यायपूर्ण व्यवस्था का अर्थ है प्रत्येक व्यक्ति को सत्य की खोज 
का अवसर प्राप्त होना । उसे अपने विचारों को प्रकट करने की पूरी 
छूट मिलना । यदि उसका व्यवहार दूसरे की न्याय-पूर्ण स्वतन्त्रता मे 
बावा नही डालता तो वहा भी किसी प्रकार का नियन्त्रण न होगा। 
लोकतन्‍न्त्र इसी न्याय की स्थापना करना चाहता है ! 


लोकतन्त्र और न्याय का लक्ष्य 


लोकतन्त्र मे न्‍्याय का लक्ष्य नीचे लिखे अनुसार माना जाता है : 

१ समस्त राज्य मे एक ही न्याय-सहिता होती है । न्यायालय, 
पुलिस तथा अन्य अधिकारी उसी के अनुसार चलते है। विभिन्‍न अधि- 
कारियों, विभागों या प्रदेशों मे भिन्‍न-भमिन्‍नत न्याय नहीं होता । इसके 
विपरीत अलोकतनन्‍्त्रीय शासन मे राजा को कानून की अनेक धारामो 
से मुक्त कर दिया जाता है। बहुत से सैनिक-अधिकारियो पर भी 
सामान्य न्याय लागू नहीं होता। लोकतन्त्र इस प्रकार का भेद नहीं 
करता । 

२ समाज का प्रत्येक सदस्य उस न्याय-सहिता के अनुसार चलने 
के लिए बाध्य है । 

३ वह प्रत्येक सदस्य को समान सरक्षण प्रदान करती है । 

४ दण्डित करने का अधिकार केवल न्याय-सहिता को है। उसकी 
आज्ञा के बिना किसी को दण्डित नही किया जा सकता । अलोकतन्त्रीय 
शासन में राजा तथा राज्याधिकारी अपनी स्वतन्त्र इच्छा के अनुसार 
दण्ड देने लगते है । 

५ न्याय-सहिता में जितना विहित है उतना ही दण्ड दिया जा 
सकता है, अधिक नहीं। न्याय का उद्देश्य प्रतिशोध नही है, किन्तु 
समाज-विरोबी तत्त्वो पर नियन्त्रण है । 

६ लोब्तन्त्र मे न्याय का सम्यक-सचालन करने के लिए यह भी 
आवश्यक माना जाता है क्रि न्यायालय पर शासन का अधिकार न हो, 
जिससे अवसर आने पर वह द्यासको के विरुद्ध भी न्याय दे सके । लोक- 
तन्‍त्र मे साधारण व्यक्ति को भी उच्चत्तम अधिकारी के विरुद्ध अभियोय 
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चलाने का अधिकार है और वह न्यायालय से निष्पक्ष निर्णय की आशा 
करता है। शासक अपने पक्ष में निर्णय देने के लिए न्यायपति पर क्रिसी 
प्रकार का प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष दवाव नही डाल सकता । 

७ यदि शासन मे किसी प्रकार की अव्यवस्था है तो न्‍्यायपति को 
उसके घिरुद्ध भी न्याय देने का पूर्ण अधिकार है | वह शासन की निन्‍दा 
कर सकता है और शासन द्वारा चलाये गए अभियोग को रद्द करके 
अनियुकक्‍त को मुक्त कर सकता है । 


४ 9५५: 
मित्रता 


लोकतन्त्र की पाचवी मूल भावना मित्रता है । महत्त्व की दृष्ठि से 
देखा जाय तो इसका स्थान सर्वोपरि है । जवतक मनुष्य और मनुष्य का 
परस्पर व्यवहार प्रेमपूर्ण नही होता, एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति को अपना 
मित्र नही मानता, तवतक वैयक्तिक, राष्ट्रीय एवं अन्तर्राष्ट्रीय समस्याओं 
का समाधान नही हो सकता । विश्व के इतिहास में अनेक सस्थाएं जन्म 
ले चुकी हैं, जिन्होने शान्ति के लिए महान प्रयत्व किये। किन्तु 
समस्याएं नया रूप लेकर पुन सामने आ गईं और उत्तरोत्तर भीषणतर 
होती चली गईं। इसका मुख्य कारण द्वेप-दत्ति है । 

सावारणतया मनुष्य अपने अधिकार और दूसरे के कत्तंग्य पर दृष्टि 
रखता है । अपने गरुणो को और दूसरे के दोषो को बडा-चढा कर कहता 
है। किन्तु मित्रता की भावना जाने पर परिस्थिति उलट जाती है। 
वहा व्यक्ति अपने कतंव्य पर ध्यान देने लगता है और दूसरे के अधि- 
कार पर । अपने दोषो पर दृष्टि रखता है और दूसरे के गुणो पर । वहा 
आदान के स्थान पर प्रदान की भावना बलवती हो जाती है । एक मित्र 
दूसरे मित्र के लिए जितना उत्सग करता है उतनी ही उसकी प्रसन्‍्तता 
वढती चली जाती है । 
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मानव अपनी समस्याओं का समाधान करने के लिए सदा से दो 
प्रकार के उपाय काम मे ला रहा है। प्रथम प्रकार मित्रता पूर्ण उपायो 
का है, जहा वह दूसरे के लिए त्याग करके प्रसन्न होता है। द्वितीय प्रकार 
चच्रुतापूर्ण उपायो का है, जहा दूसरे को मार कर, दबाकर, उसकी सम्पत्ति 
को छीनकर स्वार्थ-सिद्ध किया जाता है। पारिवारिक जीवन मे प्रथम 
प्रकार के उपाय काम में आ रहे हैं और राजनीतिक मे द्वितीय प्रकार 
के | सामाजिक क्षेत्न में दोनो प्रकार वबरते जाते हैं। जहा प्रथम अर्थात 
मिन्नतापूर्ण सम्बन्धी से काम लिया गया, सुख एवं शान्ति की सर्वतोमुखी 
उद्धि हुई । वहा जो समस्याएं खडी होती है उनका तत्काल शान्तिपूर्ण 
समाधान हो जाता है । दूसरी ओर बचब॒तापूर्ण सम्वन्धो मे तनिक-सी 
समस्या भयकर रूप धारणकर लेती है। ऐसे सम्बन्धों का इतिहास 
युद्धों का भीषण इतिहास है। 
साधारणतया मनुष्य परिस्थितियों का गुलाम होता है, श्र्थात उसके 

विचार श्रौर व्यवहार पर परिस्थितियों का नियत्रण रहता है। इसका 
अर्थ है, वह जो धारणाए वनाता है, उनका आधार उसके अपने स्वार्थ 
एवं परिस्थितिया होती है । वे धारणाए एकाजड्री दृप्तिकोण को लिये 
रहती है । एक ही वस्तु को भिन्‍न-भिन्‍्त व्यक्ति भिन्‍न-भिन्‍न हप्निकोण से 
देखते है । उदाहरण के रूप मे, मनुष्य का जो रूप शरीर-शा स्त्री के सामने 
है वह कलाकार के सामने नहीं होता । कलाकार उसे एक अखण्ड 
सुन्दर रचना के रूप में देखता है और गरीर-शास्त्री यन्त्र के रूप मे । 

रसायन-शास्त्री उसे कुछ रसायनों का सम्मिश्रण समभता है, प्राणी- 
शास्त्री हड्ियो, नाडियो और घधमनियों का ढाचा । तीसरा वैज्ञानिक 
कुछ शक्तियों का पुञझ्ज । आव्यात्मिक दृष्तिकोण इससे सर्वथा भिन्‍न है । 

वह मनुष्य को एक ज्ञाइवत तत्त्व मानता है। साहित्यकार या कवि उसे 

भावनाओं का पुञज्ज मानता है और व्यापारी उत्पादन-यन्त्र । प्रत्येक 

व्यक्ति मानव का सूल्य अपनी-अपनी हृप्मि से आकता है। उनमे 

परस्पर विवाद चलते रहते है । धर्म मनुष्य का मृत्य जिन आधारो 

पर करता है, विज्ञान उन आधारो को स्वीकार करने के लिए तैयार 

सही है। 


श्ण्प लोकतंत्र का लच्प 


जब विचारों फे साथ स्वार्थ मिल जाते है तो व्यवहार में भी भेद 
होने लगता है । स्वार्थों से प्रेरित मनुष्य अपने चारों ओर 'स्वा भौर 
पर के रूप में दो परिधियो की कल्पना करता है । स्व की परिधि में 
उसका व्यवहार प्रेमपूलक होता है और 'पर' की परिधि में दपरमुलक । 
स्वार्थो का तनिक-सा संघर्ष जन-तायको के पूर्वाग्रह तथा अन्य अनेक 
कारण इन परिधियो को बदलते रहते है । भारत के स्वाधीनता-सग्राम 
में हिन्दू और मुसलमानों ने एकसाथ मिलकर संघर्ष किया । किन्तु ज्यो- 
ही फल-प्राप्ति का अवप्तर आबा, नेताओं की महत्त्वाकाक्षाएं उग्र रूप 
धारण करने लगी । जिन नेताओ को यह प्रतीत हुआ कि सम्मिलित 
भारत मे उनकी आकाक्षाएं पूरी नही हो सकेगी, उन्होंने वर्ग-विशेप को 
उभारना घुल किया भौर भाई-भाई का नारा लगानेवाले परस्पर शत्रु वन 
गए । साम्यवादी ओर पूजीवादी राष्ट्रों में उम्र सघर्ष चल रहा हैं, 
भीषण गस्व्रास्तों का निर्माण हो रहा है श्रीर विश्व का अस्तित्व खतरे 
में पड गया है । राप्ट्रो की आन्तरिक समस्याएं भी विचार-भेद या 
स्वायंभेद के कारण उम्र लप ले रही है। मजदूर और पूजीपति, कृपक 
और जमीदार अपने को एक-दूसरे का शत्रु मानने लगे हैं । इसी प्रकार 
धर्म, जाति, भाषा, व्यवसाय, आदि के आधार पर नये-तये सगठन खड़े 
हो रहे है, उनका लक्ष्य प्राय रचनात्मक नही होता । वे सावारणतबा 
वर्ग, भापा आदि किसी तत्त्व की उन्‍नति के लिए खडे नही होते । उनका 
नाम लेकर कुछ व्यक्ति अपनी मह्त्त्वाकाक्षाए पूर्ण करना चाहते है। 
छोटा या बडा जन-नायक विद्यमान सगठन में उच्च पद न मिलने पर 
नया सगठन खडा कर लेता है। उसका मुख्य लक्ष्य प्रतिद्वन्द्दी को नीचा 
दिखाना होता है और इसके लिए सर्वसाधारण को पथ-श्रप्त करने मे 
कोई हिचकचाहट नही होती । इस प्रकार हम देखते है कि सिद्धान्तो का 
नाम लेकर खडे होनेवाले सघर्प वास्तव में स्वार्थों के सघर्प होते हैं। 
चारो ओर अधिकारो की चर्चा है। प्रत्येक व्यक्ति और वर्ग अधिका- 
घिक अधिकार प्राप्त करने पर तुला हुआ है । वह इस वात को भूल 
गया है कि अधिकार वह सम्पत्ति है, जिसका उपार्जन कर्तव्य के द्वारा 
किया जाता है । किन्तु वह कतंव्य की उपेक्षा करके अधिकार लोलुप वना 
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हुआ है | परिणामस्वरूप टकक्‍्करे हो रही है भौर एक मनुष्य दूसरे मनुष्य 
को सन्देह की दृष्लि से देखने लगा है । इस परिस्थिति में धर्म, राज्य या 
समाज के नाम पर किसी व्यवस्था को अपनाया जाना सफल नही हो 
सकता । जवतक एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति को तथा एक वर्ग दूसरे वर्ग 
को अपना झात्रु मान रहा है, तबतक शान्ति स्थापित नहीं हो सकती और 
मानव विकास के स्थान पर क्लास की ओर बढता चला जायगा। 
इसका एक ही समाधान है कि व्यक्तियो और वर्गो के परस्पर सम्बन्धो 
को मित्रतापूर्ण बनाया जाय । 


सिन्नता का श्रम्पास 


ऊपर बताया जा चुका है कि मित्रता या शच्रुता का कोई वास्तविक 
कारण नही होता । हमारे मन मे जमी हुई धारणाएं ही उन्तका मुख्य' 
कारण हैं । जिस व्यक्ति को हम अपना बात्रु मान लेते है, उसकी प्रत्येक 
बात बुरी मालूम पडती है, वही जब मित्र बन जाता है तो प्रत्येक बात 

अच्छी लगने लगती है | अनेक बार देखा गया है कि चिरकाल के बिछुडे 
हुए दो भाई एक-दूसरे को न पहचानने के कारण परस्पर भीपण युद्ध 
करते है, उस समय दोनो को एक-दूसरे की हलचल छत्रुतापूर्ण दिखाई 
देती है, किन्तु पहचान होते ही सारा वातावरण बदल जाता है, सारी 
कठुता मधुरता मे बदल जाती है । 

विचारको ने कटु सम्बन्ध को मित्रतापूर्ण बनाने के लिए चार वार्ते 
बताई है । वौद्धधर्मं मे इन्हे ब्रह्मविहार कहा गया है। जैनघम्म मे इन्हे 
मैत्री-भावना और योगवर्शेन में चित्त को प्रसन्‍न करने के उपाय । 

३ मेन्नी; जब हम पराये व्यक्ति को सुखी देखते है तो मन-ही- 
मन ईर्ष्या होने लगती है, हम उसके सुख को छीनना चाहते है, ऐसा 
नही कर पाते तो अदर-ही-अदर हेप से जलने लगते है ! किन्तु यदि हम 
उसे अपना मित्र मानते हैं तो द्वेपभावना अपने-आप चली जाती है मौर 
उसके स्थान पर आनन्द होने लगता है। उसकी उन्नति से हमे सुख 
मिलता है। दूसरे व्यक्ति को हम अपना मित्र समभते है या यत्रु, 
इसकी यही एक कसीटी है कि उसकी उन्नति से हमे सुख होता है या 
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दुख । उसके प्रति मित्रता की भावना ज्यो-ज्यो बढेगी ईप्या और द्वेष 
घटते जायगे और प्रसन्नता में उत्तरोत्तर ढृद्धि होती जायगी । 

२. करुणा : पराये व्यक्ति को कप में देखकर हम उससे घृणा 
करने लगते है ! यदि वह वरिद्रता, रोग, अभाव या किसी सक्ट से 
घिरा हुआ है तो मन-ही-मन तृप्ति का अनुभव होता है; किन्तु मित्रता 
की भावना होने पर घृणा का स्थान करुणा ले लेती है, उसके सकट से 
तृप्ति होने के स्थान पर मन में एक प्रकार की वेचनी होने लगती है 
और उसे दूर करने में सुख का अनुभव होने लगता है । 

३ मुदिता : जब हम पराये व्यक्ति को शुभ कार्यो में लगा हुआ 
देखते हैं तो उसकी कीति को सहन नहीं कर पाते । उसके सच्चे-कूठे 
दोष निकालने की चेप्ठा करते है, उसके गुणों को छिपाकर तब्रुटियों को 
प्रकट करते रहते है, किन्तु अपना समझ लेने पर उसकी कीति से प्रसन्नता 
होने लगती है । 

४ उपेक्षा . जो व्यक्ति हमारे विपरीत चलता है साधारणतया 
उसके प्रति हेप बुद्धि रहती है, किन्तु यदि हम मन-ही-मन उसके कल्याण 
की कामना करें, सच्चे हृदय से यदि चाहे कि उसे सद्वुद्धि प्राप्त हो तो 
हु प दृत्ति दूर हो जायगी और मन शात हो जायगा । 

इस प्रकार ईर्ष्या, द्वेप, घृणा, असहिष्णुता, असूया आदि दोपों पर 
विजय प्राप्त करके हम अपने मन में प्रेम, सहानुभूति, करुणा, ग्रुणग्राहिता 
आदि ग्रुणो को उतार सकेंगे । जैनदर्शन मे इसी को अहिसा की साधना 
कहा गया है । इसीका नाम है व्यवहार मे मित्रता ! 


विचार ओर भिन्रता 


विचार के आधार पर जो भेद खडे हो रहे है, उन्हे दूर करने का 
उपाय है एकाजड्भी हृष्ठटिकोण का परित्याग । दृष्लिकोण ज्यो-ज्यों व्यापक 
होता जायगा मनुष्य दुराग्रहों को छोडता जायया। प्रत्येक वस्तु के 
अनेक पहलू होते हैं । किसी एक पहलू को पकड कर दूसरे पहलुओ का 
विरोध करता अज्ञात है। इससे व्यर्थ शत्रुता को प्रोत्साहन मिलता है । 
यह ठीक है कि मनुष्य का ज्ञान अधूरा है| प्रत्येक व्यक्ति सब वस्तुओं 
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को नहीं जान सकता । इतना ही नही, एक वस्तु के भी सब पहलुओ को 
जानना असम्भव है। ऐसी स्थिति मे एक ही उपाय है कि व्यक्ति अपने 
पहलू को प्रधानता देने पर भी दूसरे पहलुओ का विरोध न करे। मस्तिष्क 
को खुला रखे और उचित जचने पर प्रत्येक बात को स्वीकार करने के 
लिए तैयार रहे । उस समय यह न सोचे कि उसे कहने वाला कौन है, 
वह अपना है या पराया, शक्तिशाली है या निर्वल, प्रतिष्ठित है या 
साधारण । 


मित्रता श्रोौर ऐतिहासिक दृष्टिकोण 


इस टदृष्लिकोण को जीवन में उतारने के लिए अनेक विद्याओं का 
“विकास हुआ । प्रसिद्ध इतिहासकार टायनबी ने इसे ऐतिहासिक हृप्तिकोण 
के रूप मे उपस्थित किया है। उनका कथन है कि साधारण व्यक्ति देश 
ओर काल की सीमाओ में बधा हुआ है । वह अपनी धारणाए वर्तमान 
परिस्थिति को लक्ष्य मे रखकर बनाता है | इतिहास उसे सकुचित परिधि 
से ऊपर उठकर सोचते की शिक्षा देता है। सच्चा ऐतिहासिक अपनी 
घारणाए बनाते समय विश्वग्यापी घटनाओं की अधिकाधिक जानकारी 
प्राप्त करना चाहता है । उसके लिए वर्तमान जितना महत्त्वपूर्ण है उतना 
ही अतीत । इसी प्रकार मानव-स्वभाव की व्याख्या करते समय वह 
किसी एक जातिया प्रदेश को सामने नही रखता । साथ ही अपने पूर्वाग्रह 
और जमी हुई भावनाओ को भी कोई महत्त्व नही देता, अन्यथा वह 
सच्चा इतिहासकार नही वन सकता । 
सच्चा इतिहासकार अनेकता से एकता की ओर, भेद से अभेद की 
ओर तथा बछात्रुता से मित्रता की ओर बढने का पाठ सिखाता है। वह 
अपने और पराये के भेद को भूल जाता है, अन्यथा वह सच्चा इतिहास 
नही लिख सकता । 


सिन्रता और दाशेनिक दृष्टिकोण 
सकुचित पूर्वाग्रहो से ऊपर उठने का दूसरा मार्ग दर्शन है । इतिहास 
बाह्य तथ्यो या घटनाओ पर आधारित होता है, और दर्शन तक के 
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आधार पर विद्व की व्यास्या करता है। तर्क में स्व॒ और पर का भेद 
नही रखा जाता । जहा यह भेद है, वह तकाभास है । उसे सच्चा तक 
तही कहा जा सकता । प्राचीनकाल से दार्शनिकों में मतभेद चले आ 
रहे है । उनमे परस्पर शास्त्रार्थ हुए, ख़ण्डन-मण्डन हुए और अनुचित 
उपाय भी काम में लाये गए । किन्तु जब दार्शनिक युक्ति या तर्क को 
छोडकर अन्य उपायो को अपनाने लगता है तो दार्थनिक के पद से 
गिर जाता है। उस समय तत्त्व-निर्णय के स्थान पर विजय की भावना 
बलवती हो जाती है, और जो दार्शनिक तत्त्व-निर्णय को छोडकर 
विजिंगीशु वन जाता है वह दाश्शनिक नहीं रहता । सच्चा दार्शनिक 
युक्तिसगत होने पर प्रत्येक बात को अपनाने के लिए तैयार रहता है 
और युक्ति-विरुद्ध प्रतीत होने पर अपनी वात्त को भी तत्काल छोड देता 
है । इसके लिए स्व और पर का भेद नहीं करता । वह यह भी मानता 
है कि प्रत्येक वस्तु के अनेक पहलु होते है । प्रत्येक व्यक्ति अपने अपने 
पहलू को लक्ष्य मे रखकर उसे उपस्थित करता दै । इसी प्रकार एक ही 
व्यक्ति किसी के लिए श्षत्रु है और किसी के लिए मित्र, किसी के लिए 
बुरा और किसी के लिए भला । सत्य पर पहुचने के लिए सब दृष्टि- 
कोणो को ध्यान मे रखना आवश्यक है। जवतक उन सबको जानने 
की सामथ्यं नही है तवतक यही एक मार्ग है कि उनका विरोध न किया 
जाय । इसीका अर्थ है दार्शनिक क्षेत्र मे मित्रता की ओर अग्रसर 


होना । 


मित्रता और कला 


काव्य हमारी भावनाओं का चित्रण करता है। किन्तु यदि वह 
सकुचित क्षेत्र पर आधारित है तो सर्वसाधारण के हृदय का स्पर्श नहीं 
कर पाता। उदाहरण के रूप मे, जो काव्य राष्ट्रो या जातियो के 
परस्पर विद्वेष को उभारते है वे सच्चे काव्य का प्रतिनिधित्व' नहीं 
करते । काव्य हृदय को उन भावनाओ को प्रतिविम्बित करता है, जहा 
समस्त मानव ही नही, प्राणी मात्र एक है, काव्य का पात्र कोई भी हो, 
वह समस्त मानवता का प्रतिनिधित्व करता है। वहा हमे प्रेम, करुणा 
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और अन्तहंन्दों का चित्रण मिलता है, जो प्राणी मात्र मे एक से है । 
काव्य के समान सगीत, चित्र आदि कलाए भी हमे उस भूमिका पर 
ले जाती हैं, जहा मनुष्य औौर मनुष्य मे कोई भेद नही रहता । 


मित्रता और धर्म 


धर्म किसी अतीन्द्रिय तत्त्व को लक्ष्य मे रखकर मित्रता का पाठ 
सिखाता है। उसकी मान्यता है कि जवतक मनुष्य का धन, सम्पत्ति, 
सन्तान, यश, कीति आदि बाह्य वस्तुओ की ओर आकर्षण बना हुआ 
है तबतक मित्रता स्थापित नहीं हो सकती । इसके लिए मनुष्य को 
ऐसी भूमिका पर पहुचना चाहिए जहा स्वार्थों का कोई सघर्ष नही । 
जब एक व्यक्ति किसी वस्तु को प्राप्त कर लेता है और दूसरे को वह 
नही प्राप्त होती तो ईर्ष्या होने लगती है, किन्तु भोतिक वस्तुए सीमित 
है। वे सबको एकन-सी मात्रा मे नही प्राप्त हो सकती । अत जबतक 
वे जीवन का लक्ष्य बनी रहेगी, ईर्ष्या-हेष आदि से छुटकारा नही हो 
सकता । धर्म मनुष्य का ध्यान उस लक्ष्य की ओर आक्कृष्ट करता है जहा 
पहुचने पर किसी प्रकार का वेषम्य नहीं रहता । साथ ही प्रत्येक 
व्यक्ति अपने पुरुषार्थ द्वारा उसे प्राप्त कर सकता है। इतना ही नही, 
धर्म का कथन है कि मनुष्य उस लक्ष्य को सामने रखकर ज्यो-ज्यो 
बढेगा उसकी समस्याएं सुलभती जायगी। लक्ष्य मित्रतापूर्ण होने पर 
भी इस बात से इन्कार नहीं किया जा सकता कि धर्म के नाम पर 
अनेक संघर्ष हुए है। उसकी आड लेकर मनुष्य ने अपने स्वार्थ एव 
अहकार का पोपण किया है। इस हृष्लि से धर्म को दो भागो में विभक्त 
किया जा सकता है। १ लौकिक धर्म और २ लोकोत्तर घर्मं । जो 
धर्म जाति या राष्ट्र को आधार मानकर खडे हुए और जिनका लक्ष्य 
मुख्यतया लौकिक अभ्युदय है वे लौकिक धर्म है । वहा ईश्वर, देवता, 
क्रिया-काण्ड आदि समस्त घामिक-तत्त्व लौकिक आकाक्षाओ की पूर्ति के 
'लिए होते है । ऐसे धर्मों का अन्य सगठनो से सघर्ष होना स्वाभाविक है। 
वे विश्व को प्रेम या मित्रता का सन्देश नही दे सकते । यहूदियो की 
मान्यता है कि उनकी जाति का पापी भी अन्य जात्ति के घर्मात्मा से 
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श्रेष्ठ है। पारसी धर्म में भी अन्य जातिवालों के लिए धर्म का द्वार 
बन्द है। प्रारम्भ काल मे ब्राह्मण-धर्म की भी यही मनोछत्ति रही है । 
उसीका परिणाम वर्ण-त्रिह्ेंघ तथा लिग्र-विद्वेप है। इन सभी वर्मो का 
लक्ष्य लीकिक उन्नति रहा है। कहने की आवश्यकता नही कि उन्होंने 
मित्रता के स्थान पर शत्रुता का पोषण किया। वे धर्म न रहकर सैनिक 
सगठन वन गए । धर्म का दूसरा रूप इस्लाम तथा ईसाई-परम्पराओ 
में मिलता है। प्रारम्भ में इन्होने परस्पर प्रेम तथा विश्ववन्धुत्व का 
सन्देश दिया। किन्तु क्रमश जातीय स्वार्थों ने उनके असली रूप को 
ढक लिया । परिणामस्वरूप, दूसरों को अपना अनुयायी बनाने के लिए 
तलवार से काम लिया जाने लगा, अर्थात धर्म-प्रचार के लिए धर्म की 
हत्या की जाने लगी । 
धर्म-सस्था का इतिहास यह बताता है कि सगठन जितना दृढ होता 
है उतना ही व्यक्ति धर्म से ऋ्र होता जाता है। सगठन एक प्रकार 
का उनन्‍माद है। उसका मूल तत्त्व आवेश है | इसके लिए दूसरे के प्रति 
घृणा उत्पन्न करना आवश्यक है, किन्तु धर्म आत्मा की शान्त एवं झुद्ध 
अवस्था हैं । वह तभी प्राप्त होती है जब उन्‍्माद समाप्त हो जाता है | 
उपनिपदों ने इस मित्रता का सन्देश समस्त विद्व की एकता के रूप 
मे दिया । उन्होने बताया कि प्रतीत होनेवाले समस्त भेद मिथ्या है । 
इन सबका अधिष्ठान एक है, वही सत्य है, वही शाश्वत है । वौद्ध-धर्म ने 
बताया कि समस्त जगत क्षणिक तथा शून्य है । जैन-धर्म ने वाह्य और 
अम्यान्तर समस्त जगत को सत्य मानते हुए भी प्राणिमात्र से मित्रता का 
सन्देश दिया | उसका कथन है कि समस्त आत्मा अपने शुद्ध रूप मे एक- 
से हैं। उस रूप को प्राप्त कर लेने पर किसी प्रकार की विषमता नही 
रहती । उसे प्राप्त करना ही जीवन का लक्ष्य है। जैन-घधर्म द्वारा प्रति- 
पादित अहिंसा, सत्य, अचौयं, ब्रह्मचर्य तथा अपरियग्रह के रूप मे पाच 
महात्नत इसी मित्रता का विस्तार है। जैन-धर्म का सबसे बडा पर्व 
पर्यषण है, जो मित्रता का ही पर्व है । उस दिन प्रत्येक जैन प्राणिमात्र 
से मित्रता की घोषणा करता है और उसे अपने जीवन मे उतारने की 
प्रतिज्ञा करता है । धामिक जगत मे मित्रता का सर्वोत्कप्त रूप वह है 
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जह व्यक्ति स्वय समस्त दुखो से छुटकारा पा जाने पर भी दूसरो के दुखो 
को अपना दुख मानने लगता है । भक्तिवादी परम्पराओ में यह रूप 
परमात्मा को दिया गया है, जहा यह माना गया है कि परमात्मा अपने 
भक्‍तो के दुख से दुखी होने लगता है और उनके उद्धार के लिए स्वय 
प्रयत्त करने लगता है। बौद्धधर्म की महायान शाखा में यह स्थान बुद्ध 
को दिया गया है । उसका कथन है कि बुद्ध के समस्त बन्धन तथा आव- 
रण क्षीण हो जाते है और उनमे निर्वाण प्राप्त करने की योग्यता आ 
जाती है। फिर भी वह उसे प्राप्त नही करते । वे अन्य प्राणियों के दुख को 
अपना दुख मानने लगते हैं और उनके उद्धार के लिए इच्छापुर्वक कष्ठ 
उठाने लगते है | जैन-धर्म मे भी तीर्थंकर निजी स्वार्थ न होने पर भी 
दूसरो के कल्याण के लिए प्रयत्नशील रहते है । 


मित्रता की भूमिकाएं 


धर्म की दृष्ठि से मित्रता की नीचे लिखी भूमिकाए है 

१ स्वार्थ के बिना किसी को कप्ठ न देना । बहुत-से व्यक्ति अपने 
मनोरजन के लिए दूसरो को ककछ्ठ देते रहते हैं । किसी प्राणी को तडपते 
हुए देखकर या अन्य व्यक्ति के सकट से मन-ही-मन प्रसन्न होते है । 
मानवता की जघन्यतम मर्यादा है निरपराध को विना स्वार्थ के कप्ठ न 
देना और न ही दूसरे के कष्ठ से प्रसन्‍न होता । जैन-दृष्लि से यह भूमिका 
सम्यकदृष्नि की है । 

२ स्वार्थवश भी निरपराध को कष्ट न देना । विश्व मे आथिक, 
राजनतिक तथा अन्य स्वार्थों के कारण एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति का 
शोषण कर रहा है। लोकतन्त्र की मर्यादा है कि इस शोषण को वन्द 
किया जाय और जबतक दूसरा व्यक्ति हमारे ऊपर आक्रमण नही करता 
था हमारे स्वार्थों पर प्रहार नहीं करता तबतक उसपर आक्रमण न 
किया जाय । जैनदृष्ठि से यह भूमिका श्रावक की है । 

३ दूसरों की विवशता से लाभ न उठोना। उदाहरण के रूप मे, 
एक उद्योगपति जब यह देखता है कि मजदूर भूखा मर रहा है और उसे 
अपना और अपने परिवार का पेट भरने के लिए किसी भी मूल्य पद 
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क्षम वेचना होगा तो उसका मूल्य गिरा देता है। यह एक प्रकार की 
हिसा या होपण है । जिस प्रकार भयभीत यात्री अपने प्राणों की रक्षा 
के लिए सव-कुछ डाकू को सौप देता है, इसी प्रकार मजदूर भी प्राण- 
रक्षा के लिए अ्रपना क्षम किसी भी मूल्य पर बेचने को त॑यार हो जाता 
है । विवशता और उससे लाभ उठाने की भावना दोनो उदाहरणो में एक- 
सी है| यह ज॑न-श्रावक के अस्तेय ब्रत मे आता है । 

४ ऐसा कोई कार्य न किया जाय जिससे दूसरे को अप्रत्यक्ष हानि 
पहुचे । उदाहरण के रूप मे, एक व्यक्ति अधिक सचय करता है तो दूसरे 
दरिद्र बनते है। इसके लिए आवश्यक है कि व्यक्ति अपने शोपण क्षेत्र 
तथा सग्रह की मर्यादा करे और उसे उत्तरोत्तर सकुचित करता जाय । 
जैन-शक्रावक का पाचवा और छटठा ब्रत इसी तथ्य को लिये हुए है । 

५ किसी व्यक्ति को कष्ठ मे देखकर उसकी सहायता करना । 
कष्ट-पीडित व्यक्ति की सहायता के लिए घन-सम्पत्ति तथा अधिकार को 
भी छोडने के लिए तैयार रहना । 


४ 0७9  $ 
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उपनिषदों मे एक उदाहरण आता है। मकडी अपनी भूख की 
समस्या का समाधान करने के लिए जाला बुनती है । समभती है, उसमे 
कीडे फस जायगे श्रोर वह अपना पेट भर लेगी, किन्तु परिणाम उल्टा 
निकलता है | वह स्वय उस जाल मे फस जाती है और प्राण गवा देती 
है | वर्तमान मानव की यही दशा है । समाधान स्वय समस्याएं बनते 
जा रहे है। हम जिन आविष्कारो पर गर्व कर रहे है वे ही अमानवीय 
रूप धारण कर रहे हैं । जिन राष्ट्रो मे जीवन का स्तर उच्चतम है, 
आधिक स्थिति अत्यन्त हढ है, कोई भूखा नही रहता, शिक्षा का व्यापक 
प्रसार है तथा जो नैतिक एवं धामिक दृष्टि से अत्यन्त विकसित कहें 
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जाते है, वे ही परस्पर विनाश के लिए कटिबद्ध है। किसी मे यह शक्ति 
'नही है कि युद्ध और उसके भीपण परिणाम को रोक सके । ज्यो-ज्यो 
सभ्यता का विकास हो रहा है, उसकी रक्षा खतरे मे पडती जा रही है। 
वतंमान विश्व द्विविधा मे पडा है। जिन वातो को उसने गौरव 
समभा वे ही विनाश की ओर ले जा रही हैं । जिन्हे वरदान समझा, वे 
ही अभिशाप बन रही हैं। जिन्हे साधन से रूप मे अपनाया, उन्होने 
ही साध्य को कुचल डाला | जिन्हे सफलता समझकर वह इतराया उन्ही 
के कारण विफलता का अनुभव कर रहा है। स्वार्थों का सघप दूर करने 
के लिए धर्म-सस्था का विकास हुआ । उसने किसी उच्च लक्ष्य की ओर 
व्यान आक्षष्ट किया और मनुष्य को भौतिक स्वार्थों से ऊपर उठने के 
लिए कहा । किन्तु घमर्मं स्‍्वय एक स्वार्थ बन गया और उसका नाम 
लेकर मनुष्य मनुष्य से शत्रुता करने लगा । परस्पर सहयोग द्वारा जीवन 
की समस्याओ को सुलक्ाने के लिए समाज की रचना हुई। उसने परस्पर 
व्यवहार के लिए जिन परम्पराओ को जन्म दिया वे ही रुढि वनकर 
“विकास में बाधा डालने लगी । उन्होने मनुष्य और मनुष्य के बीच ऐसी 
भेद-रेखाए खडी कर दी जो विदव का अभिश्ञाप बनी हुई है । आतरिक 
तथा वाद्य शत्रुओतो का दमन करने के लिए राज्य-सस्था का विकास 
हुआ | मनुष्य ने सोचा कि न्यायपूर्ण राज्य का आश्रय प्राप्त करके वह 
सुख-शान्ति पूवंक जीवन व्यतीत कर सकेगा, किन्तु उसका सारा जीवन 
ऐसे बन्चनों मे फस गया कि निकलना कठिन हो रहा है | उसकी बुद्धि, 
उसकी वाणी, उसके शरीर, उम्रके परिवार और धन-सम्पत्ति सब 
'पर राज्य का नियत्रण होता जा रहा है | उसे कहा जा रहा है, राज्य के 
लिए जिओ और राज्य के लिए मरो । जीवन की मौलिक आवशध्यक- 
ताओ को पूर्ण करने के लिए अर्थ-व्यवस्था अस्तित्व मे आई। किन्तु 
उसने पूर्ति के स्थान पर अभाव की हृद्मि की । एक ओर भूखे पेट सोने- 
चाला श्रमजीवी-वर्ग है और दूसरी ओर देश की अमूल्य सम्पत्ति को 
'विलासिता से नष्ट करने वाला धनिक वर्ग । कोई भी स्वस्थ मानव के 
चरित्र को उपस्थित नही करता । 
विज्ञान का विकास हुआ । यातायात के साधनों ने भौगोलिक दूरी 
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को मिटा विया। रेडियो तथा टेलीविजन ने सास्कृतिक परिधयों को 
समाप्त कर दिया, फिर भी यह नहीं कहा जा सकता कि मानव मानव 
के समीप आ गया । अब भी हम एक दूसरे फो सन्देह की दृष्टि से देख 
रहे है। अणु-णक्ति के विकास से पहले जब हम युद्ध की वात सोचते 
थे तो दूसरे के विनाश और अपनी विजय का चित्र आता था। किन्तु 
अब वह वदल गया है। अब विनाश का सम्बन्ध देश-विशेष के साथ 
नही रहा । उसका सम्बन्ध समस्त मानव-जाति से हो गया है, जिसमे 
सोचनेवाला स्वय भी सम्मिलित है। उपग्रह का यात्री अपनी सफलता 
पर इतराता है, किन्तु जब वह दूसरे उपग्रह को उसी अन्तरिक्ष मे देखता 
है तो काप उठता है । 
जिन राष्ट्रो ने आथिक तथा वैज्ञानिक क्षेत्र मे आश्चर्यंजनक विकास 
किया, जो अपने को सम्यता के उच्चतम शिखर पर मानते है वे ही यह 
अनुभव कर रहे है कि सभ्यता खतरे मे है और वे उसकी रक्षा करने 
में असमर्थ है । मानव पथश्रष्ट होकर इधर-उधर भटक रहा है । एकः 
ओर प्रकाश है, किन्तु उसे देखकर उसकी आखे चुधिया जाती है। 
दूसरी ओर आखे खोलकर देखता है तो अपनी ही छाया विभीपषिका 
के रूप मे दिखाई देती है। वह आखें वद करके विपरीत दिशा की ओर 
भागता है और सोचता है कि विभीषिका पीछे छूट गई होगी । किन्तु 
ज्यों ही आखें खोलता है, वह और भी भयकर रूप में दिखाई देती है । 
इस द्विविधा का मुख्य कारण है मानसिक परिधिया । पुरातन मानत्र 
छोटे-छोटे कुलो मे वटा हुआ था । प्रत्येक कुल का सास्कृृतिक विकास 
उसकी परिधि तक सीमित था। उससे दो तत्त्व मिले रहते थे--( १) 
निजी कुल से प्रेम और (२) अन्य कुलो से ह्वेप । उसी सास्कृतिक परिधि 
ने बढते हुए राष्ट्रीयता का रूप ले लिया । किन्तु इसका अर्थ यह नही 
है कि छोटी परिधिया समाप्त हो गई । जन-तायक अपना स्वार्थ सिद्ध 
करने के लिए उन्हे इच्छानुसार उभारते रहते हैं । उनमे परस्पर टक्करे 
भी होती रहती है । 
चुनाव के दिनो मे देखा गया है कि एक ही उम्मीदवार भिल्त-भिन्‍नत 
व्यक्तियों से मत प्राप्त करने के लिए भिन्‍न-भिन्‍न परिधियों का नाम 
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लेकर अपना नाता जोडने का प्रयत्न करता है। काग्रेस का उम्मीदवार 
जब देखता है कि मतदाता जनसघ का सदस्य है तो उसे कहता है--- 
आप भी ब्राह्मण हैं भर मैं भी ब्राह्मण हु, जाति-भाई होने के नाते मैं 
यह आशा करता हू कि आपका मत और कही नहीं जायगा । जब दूसरे 
व्यक्ति को देखता है कि वह न काग्रेसी है और न ब्राह्मण, तो उसके 
साथ पजाबी होने का नाता जोडता है। जब तीसरे को देखता है कि 
वह पजावी भी नही है तो धर्म को आगे लाता है और जब वह नाता 
भी नही मिलता तो मुहल्ले को । कही एक ही सस्था या विश्वविद्यालय 
में अध्ययन का नाता जोडा जाता है। ऐसा भी देखा गया है कि पर- 
स्पर विरोधी आदर्श को लेकर चलनेवाली सस्थाओ के उम्मीदवार 
मत प्राप्त करने के लिए एक-दूसरे के समर्थक बन जाते है। हिन्दू महा- 
सभा का उम्मीदवार मुस्लिम लीग के उम्मीदवार का समर्थन करता है 
और वह उसका । काग्रेस और कम्यूनिस्ट मे गठबन्धन हो जाता है । 
पता नही चलता कि मनुष्य की निष्ठा कहा है या ईमानदारी की क्या 
परिभाषा है। 
अणष्टाचार तथा अनैतिकता पर जीवनयापन करनेवाले अधिकाण 
व्यक्ति भ्रष्टाचार बन्द करने का नारा लगाते हैं । उस पर लम्बी-चौडी 
वक्‍तृताए देते हैं, किन्तु अपने को ठटटोल कर नही देखते । उन्हें ऐसा 
करने मे किसी प्रकार की हिचकिचाहट या भिकक नही होती । इतना 
ही नही, वे कूठ चारो और आन्दोलनो द्वारा अन्तरात्मा की आवाज को 
दवा देते हैं । 
इस प्रकार की परिधिया और आत्म-बचनाए राष्ट्र की जड को 
खोखला कर डालती है, निष्ठा तथा ईमानदारी को नही पनपने देती 
और इसके बिता राष्ट्र शक्तिशाली नहीं बनता । 
अनेक स्थानों पर इन परिधियो ने भीपण रूप धारण कर लिया 
है। भारत मे घ॒र्म के नाम पर जो रक्‍तपात हुआ, उसे भुलाया नही 
जा सकता । अमरीका मे काले-गोरे के भेद ने भीपण रूप ले रखा है ! 
रूस और अमरीका मे परस्पर आदर्शो का भेद है, फिर भी वे परस्पर 
शत्रु बने हुए हैं और उनकी तैयारी से सारा विश्व कांप उठा है। इस 
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प्रकार हम देख रहे हैं कि भूगोल, धर्म, जाति, सिद्धान्त आदि के नाम 
पर अब भी एक मानव दूसरे मानव को पराया समभ रहा है । 
इतना ही नहीं, जन-नायक अपनी स्वार्थ-सिद्धि के लिए नई-तई 
'परिधिया खडी कर रहे हैं और साधारण जनता उस मदिरा को पीकर 
मतवाली हो रही है । 
धर्म ने मनुष्य के उद्धार का दावा किया । किन्तु इसके लिए सग- 
ठन विशेप का सदस्य होना आवश्यक बताया । वहा ईश्वर का जो रूप 
बताया गया उस रूप को नमस्कार करना, जिस क्रिया-काण्ड का 
विधान किया गया, उसका अक्षरश पालन और जिस वेप-भूपा तथा 
शिष्टाचार का प्रतिपादन है, तदनुसार चलना अनिवार्य मान लिया गया । 
सम्प्रदाय विशेष का नाम-पट्ट लगाये बिना उद्धार नही हो सकता । 
इन्ही सकुचित धारणाओ को लेकर भयकर युद्ध हुए । वर्तमान युग में 
उनका स्थान राजनैतिक विचार-धाराओ ने ले लिया है। साम्यवाद, 
अधिनायकवाद, लोकतन्त्र आदि विचारधाराए एक-दूसरे से टकरा रही 
है। प्रत्येक का यह दावा है कि मानवता का उद्धार उसीके द्वारा हो 
सकेगा और इस उद्धार के लिए वह विचार-भेद रखनेवालों पर बम- 
वर्षा करती है, उनकी स्वतन्त्रता को छीनती है तो यह बुरा नही है । 
विचार-धाराओ का यह संघप विश्व के लिए बहुत बडा खतरा वन 
गया है । पता नही किस दिन वह ज्वालामुखी के समान भडक उठे और 
सबको निगल जाय । 
हमने बहुत दिनो तक राष्ट्रीयता को वरदान माना । जन-साधारण 
न्‍को उसकी मदिरा पिलाकर सगठित किया । राष्ट्रीय अस्मिता के नाम 
'पर गुण न होने पर भी एक व्यक्ति को दूसरे व्यक्ति से अपने को ऊचा 
समभने के लिए प्रेरित किया, किन्तु जब इसकी प्रतिक्रिया दूसरे देशो में 
हुई तो छृदय काप उठा । इसी मिथ्या गवे को लेकर हिंटलर तथा 
मुसोलिनी ने सैनिक सगठन किये । उन्होने अपने युवको मे यह भावना 
भर दी कि दूसरे देशों पर आधिपत्य करना तुम्हारा जन्मसिद्ध अधिकार 
है, क्योकि तुम दूसरो से उत्कृष्ठ हो । 
एक ओर स्वतन्त्रता के नाम पर व्यक्तिवाद का समर्थव किया जा 
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रहा है, दूसरी ओर समाजवाद का नाम लेकर व्यक्ति को दबाया जा 
रहा है । एक ओर वैज्ञानिक प्रगति का समर्थन हो रहा हैं और दूसरी 
ओर उसे ही नतिक एवं आध्यात्मिक-पतन का कारण बताया जा 
रहा है। राजनीति मे जो स्थान राष्ट्रीयता का है, घर्मं में वही स्थान 
पथ या सम्प्रदायवाद का है | महावीर, बुद्ध तथा अत्य महापुरुषों ने सब 
से मित्रता करने का उपदेश किया । उपनिषदों ने समस्त जगत मे एक 
ही आत्मा के अस्तित्व पर वल दिया, ईसाई धर्म भी विश्व-बन्धुत्वके 
आदर्श को लेकर खडा हुआ, किन्तु उनके अनुयायियो मे परस्पर जो 
सघर्प चल रहे है, वे स्वस्थ मानवता को नही पनपने देते । 
पिछले युद्धों ने विश्व को शक्ति का पुजारी वना दिया । अपनी- 
अपनी शक्ति की दइृद्धि के लिए राज्यो मे प्रतिस्पर्दा चल रही है । 
जमेनी, जापान, रूस आदि के उदाहरणो ने यह भी बताया कि शक्ति- 
सचय के लिए सगठन आवश्यक है और संगठन के लिए विचार-भेद 
एवं व्यक्ति-स्वातत््य का दमन । दूसरी ओर, लोकतंत्र विचार-भेद और 
व्यक्तित स्वातन्य को प्रोत्साहन देना चाहता है। सभी विचारक इस वात 
को स्वीकार करते है कि सुख-शान्ति की हृद्धि के लिए यह आवश्यक भी 
है । किन्तु उससे शवित का सचय नही हो पाता । सगठित डाकुओ के 
दल से जितनी शक्ति होती है उतनी शात नागरिकों में नही होती । 
विश्व का इतिहास इसका साक्षी है। भारत मे शान्तिपूर्ण नागरिक- 
जीवन व्यतीत करनेवाले द्रविडो को अल्प-सख्यक घुमक्कड क्षार्यों ने 
खदेड दिया । इनमे भी जो एक स्थान पर बस गए, वे नये आनेवाले 
गिरोह द्वारा भगा दिये गए । इसी प्रकार, शक, हेण, मुसलमान भौर 
अग्रेजो के उत्तरोत्त र आक्रमण होते रहे, जहा अल्पसख्यक आ क्रमणकारियो 
ने बहुसखूयक नागरिकों पर अधिकार जमा लिया । इन तथ्यों को सामने 
रखकर जब विचार किया जाता है तो प्रत्येक राष्टू्‌ सन्देह मे पड जाता 
है कि शक्ति की उपासना की जाय या शान्ति की । 
एशिया का प्राचीन-युग विचार-सहिष्णुता कायुग रहा है । महावीर 

ओर बुद्ध के समय ऐसे अनेक उदाहरण मिलते हैं, जहा परिवार का एक 
सदस्य एक परम्परा को मानता है और दूसरा दूसरी परम्परा को ॥ 


श्२्२ लोकतंत्र का लच्य 


वर्तमान युग में भी भारतीय नागरिक साधारणतया शिव, विष्णु, राम, 
दुर्गा भ्रादि देवी-देवताओं में भेद नहीं करता । वह भेद केवल धर्म जीवी- 
वर्ग तक सीमित है । जह्ातक राष्ट्रीयता का प्रश्न है, भारत ने कभी 
इसको महत्त्व नही दिया | चीन भौर जापान में भी यही वात रही है । 
किन्तु पाइचात्य देशों ने जो आक्रमण किये, उनकी प्रतिक्रिया-स्वरूप 
एशिया भी राष्ट्रीयता का समर्थक बन गया । वौद्ध होने के नाते जो 
जापान विश्ववधुत्व का ससर्थक्ष था वही अब राष्ट्वादी हो गया। 
स्वार्थंसिद्धि के लिए दूसरों पर आक्रमण करना अपना अधिकार 
मानने लगा । साम्यवादी चीन ने भी वही रूप धारण कर लिया है । 

स्वतन्त्र भारत के सामने भी यह विकट प्रदन है। उसने व्यक्ति- 
स्वातन्त्य और-सुख सम्नद्धि को लक्ष्य मे रखकर अपनी योजनाएं बनाई 
और सैनिक-शक्ति पर विशेष ध्यान नहीं दिया। इसका परिणाम यह 
निकला कि चीन ने उसे दुर्वेल समककर आक्रमण कर दिया | इस 
सकट का सामना करने के लिए भारत भी अपने साधनों को सैनिक 
तैयारी मे लगा रहा है। राप्ट्‌ की जो सम्पत्ति सार्वेजनिक सुख एवं 
सास्कृतिक विकास में लगतो उसका उपयोग सहार की तंयारी मे करता 
पड रहा है। 

भारत के सामने जो समस्या वास्तविक रूप लेकर आई, उसने 
समस्त राष्ट्रों के मानस को व्याकुल कर रखा है । प्रत्येक राष्ट्र आसन्‍्त 
अथवा दूर, वास्तविक अथवा कल्पित भय से अभिभृत है । उसे दूर 
करते के लिए भीपण शस्त्रास्त्रो की तैयारी कर रहा है । उसकी मान्यता 
है कि स्वय दूसरो के लिए भय बनने पर अपना भय दूर हो जायगा, किन्तु 
परिणाम उल्टा निकल रहा है। भय और प्रति-भय मे होड चल पडी 
है और उसका वेग उत्तरोत्तर बढ रहा है। 


लोकतनन्‍्नच्र ओर व्यवहार 
लोकतन्‍्त्र की चर्चा करते समय हमारे सामने तीन प्रइन उपस्थित 
होते है--(१) लोकतन्‍्त्र क्या है ? (२) उसकी मर्यादा कहातक है और 
4 (३) वह कहातक व्यावहारिक है ? प्रथम दो प्रइनों की चर्चा पिछले 
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बष्ठो में की जा चुकी है | वहा बताया गया है कि लोकतन्‍्त्र वह जीवन- 
हष्लि है, जो मनुष्य को सर्वोपरि मानती है। किसी अन्य तत्त्व के लिए 
मनुष्य को गौण नहीं बताना चाहिए, उसका लक्ष्य है मनुष्य का अधिक- 
से-अधिक विकास, ऐसे बाह्य तथा अम्यान्तर सभी वन्धनों से मुक्त 
करना । वह ऐसी व्यवस्था को लाना चाहता है, जहा एक मनुष्य दूसरे 
मनुष्य का ग्रुलाम नही है, रूढियों का गुलाम नही है, जीवन-निर्वाह 
के लिए उसे अपना श्रम बेचना नही पडता, साथ ही वह अपना भी 
गुलाम नही है, भर्थात अभ्यान्तर मानव पर वाह्य मानव का आधिपत्य 
नही है । उसकी चेतना जागृत है, राष्ट्रीयता, पन्‍थ, जाति आदि के 
आवरणो से मुफ्त हैं, इसी विकास को स्वतन्त्र शब्द से प्रकट किया 
गया है । 
इस लक्ष्य की प्राप्ति के लिए जीवन मे एक दृष्टि अपनानी होगी । 
चह हृष्लि समता की है, जहा एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति से अपने को 
उत्कृष्ठत समभता है, अपने अधिकारों के लिए सघर्ष करता है और उन्हें 
उत्तरोत्तर बढाता चला जाता है, किन्तु जब दूसरे का प्रश्न आता है तो 
कर्तव्य की चर्चा करने लगता है। निजी गुण न होने पर भी जाति, वश, 
सम्प्रदाय, वेश-भूषा आदि के नाम पर विश्येष सुविधाए प्राप्त करना 
चाहता है, वहा समता नही रहती ॥ परस्पर वैषम्य और भेद खडे हो 
जाते है, सघर्ष छिड जाते है और सभी की स्वतन्त्रता खतरे मे पड 
जाती है । गत यह आवश्यक है क्रि प्रत्येक व्यक्ति उतना ही अधिकार 
आप्त करता चाहे, जितना वह दूसरे को दे सकता है। जितना अपने 
जीवन को महत्त्व देता है, उतना ही दूसरे के जीवन को भी दे । इसीका 
नाम अहिसा है, जितना अपने विचारो का सम्मान करता है, उतना ही 
दूसरो के विचारों का भी करे, इसीको दूसरे शब्दों मे अनेकान्तवाद या 
स्थादवाद कहा जाता है । 
जहा एक की स्वतन्त्रता दूसरे की स्वतन्त्रता मे बाधा ठालती है, 
वहा मर्यादा करता आवश्यक हो जाता है, इसी मर्यादा का नाम न्याय 
है । इसका भी मुख्य आधार समता है, प्रत्येक व्यक्ति अपने पुरुपार्थ द्वारा 
ऊंचा उठ सकता है, किन्तु जिस क्षेत्र मे एक का ऊचा उठना दूसरे पर 
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दवाव डालता है, वहा वह अन्याय हो जाता है | धामिक परिभाषा में 
इसी को हिसा कहा जाता है । आध्यात्मिक जगत मे न्याय का वबहें 
सिद्धान्त कर्ंवाद के रूप मे प्रस्तुत किया जाता है, और वह कार्य-कारण- 
भाव के भाश्वत नियम पर आवारित है, किसी सर्व नियन्ता या व्यवित- 
विशेष की इच्छा का वहा कोई स्व्रान नही है । 
न्याय के इस सिद्धान्त को मानने पर भी लोकतन्त्र बैयक्तिक दुर्बलता 
की उपेक्षा नही करता । कारण कुछ भी हो, सभी व्यत्रित एक समान 
नही है, एक वुद्धिमान है दूसरा मुर्ख, एक धनवान है दूसरा दरिद्र, एक 
स्वस्थ है दूसरा रोगी, एक मिलनसार है दूसरा कंगठालू । इस विविधता 
के होने पर भी जीवन को सुखी बनाने का मार्ग मित्रता है। परस्पर 
शत्रुता होने पर बिना ही कारण, नई-नई समस्याएं खडी होने लगती 
है और मित्रता होने पर विकट समस्याओं का भी अपने-आप समाधान 
हो जाता है | लोकतन्त्र के विकास के लिए यह आवश्यक है कि प्रत्येक 
तागरिक प्रतिदिन शुद्ध हृदय से घोषणा करे कि सभी मेरे मित्र है, मेरा 
किसी से वैर नही है, कम-से-कम वर्ष मे एक वार तो यह घोषणा 
होनी ही चाहिए। साथ ही जो व्यक्षति अज्ञान या कष्ट से पीडित हैं, 
उनके प्रति सहानुभूति होनी चाहिए, मन में उनके उद्धार की भावना 
रहनी चाहिए । 
जहा तक लोकततन्त्र की मर्यादा का प्रइन है, इसकी चर्चा भी की 
जा चुकी है। लोकतन्त्र सभी को एक स्तर पर नही ला सकता, सभी 
को एक सी सुविधाएं प्रदान करता भी उसकी शक्ति के बाहर है । 
सुविधाएं योग्यता एव श्रम द्वारा प्राप्तकी जाती है और वे सभी 
व्यक्तियों मे एक-से नहीं होते । लोकतनन्‍्त्र की मर्यादा यही तक है कि 
वह विपमता के उन कारणो को दूर कर दे, जिनके लिए व्यक्ति स्वय 
उत्तरदायी नही है। साथ ही प्रत्येक व्यक्ति को विकास का अवसर 
प्रदान करें । बलपूर्वक सभी को समान स्तर पर लाने का अर्थ होगा 
आलसी और परिश्रमी को समान सुविधाए प्रदान करना । इसे न्याय 
नही कहा जा सकता, यह समता को भावना के विरुद्ध है । 
तीसरा प्रश्न व्यावहारिकता का है, यह पूछा जाता है, क्या लोक- 
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तन्त्र जीवन भे उतर सकता है ? आदर होने पर भी क्या उसे वास्तविक 
वनाया जा सकता है ? मनुष्य हजारों वर्षों से ऊचे-ऊचे सिद्धान्तो की 
चर्चा कर रहा है, फिर भी वह देवता नही वन सका । यदि लोकतत्त्र 
भी एक ४ ही सिद्धान्त है तो धर्म के समान वह भी ऐसे लोगो की 
चर्चा एवं ज्ननोरजन तक सीमित हो जायगा, जिनके सामने जीवन की 
वास्तविक/समस्याए नही है, जिन्हे कठोर सधर्प मे नही उतरना पडता, 
ह स्थि/ति मे इसकी चर्चा विशेष उपयोगी नही है । वह केवल अव्य- 
वहारीय आद्शों मे एक हृद्धि होगी और मस्तिष्क का बोझ वत कर 







इस प्रहन का उत्तर प्राप्त करने के लिए हमे उन तथ्यों की चर्चा 
होगी जो लोक्तिन्त्र के विकास में वाधथक-है+समथ-ही-यह-विचार 
करना होगा कि ज्रित कनावानी कंक्ेचटाधा जा सकता हैं।.... 


जातीय सस्कार 


लोकतस्त्र के बाधक तत्त्वों मे सर्वप्रथम स्थान जातीय सस्कारो का 
है। हजारो वर्षो से भिन्‍त-भिन्‍न जातिया भिन्‍न-भिन्‍न सस्कारो को लिये 
हुए है और वे विपमता एवं परस्पर भेद का पोषण कर रहे है । ब्राह्मण 
पेथा क्षत्रिय का वालक उत्पन्न होने ही अपने को श्ुद्र के बालक से 
उत्कृष्ट भानता है। बाह्य जीवन में दोनों परस्पर मिलते है और एक 
दूसरे के सपर्क में आते है, फिर भी वे सस्क्रार समाप्त नही होते और 
पनिक-सा अवसर पाते ही उभरते लगते है। जन-तायक चुनाव भे विजय 
या अन्य स्वार्थ की सिद्धि के लिए उन्हें जानवूककर भी उभारते रहते 
हैं। इन सस्कारो को दूर करने के लिए प्रत्येक बालक में यह भावना 
भरने की आवश्यकता है कि व्यक्षित गुणा के द्वारा ऊचा उठता है । 
जन्ममात्र से न कोई ऊचा है और न कोई नीचा | जैन-परपरा मे ऐसे 
व्यक्तियों के उदाहरण मिलते हैं, जो चडाल या शुद्व कुल में उत्पन्न होने 
पर भी स्वपूज्य बन गए । 

दूसरा स्थान घामिक सस्कारों का है । जो लोग घर्म को जीवन में 
उतारकर वास्तव में आत्मविकास करना चाहते हैं, उनमे द्वेषबुद्धि 


) 
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नहीं होती, कितु बद्धराग्यक यर्ग ऐसा श्ोता है, जो धर्म था नाम लेकर 
अपने अहकार का पोषण करना चाहता है । विधमियों से नध्रणा की वे 
अपने धर्म की सेवा समझता हैं| चर्मजीवी वर्ग एस देप और मिथ्या 
अहकार को उभारता रहता गता है । इस सरकार को दूर फर ऐ लिए 
यह बताने की आवद्यकता है कि घर्म का सवध आत्मा से है.। लात्म- 
शुद्धि के बिना वेशभूपा तथा बाह्य लियाकाउ व्यर्थ है ।घरशा और 
अहकार अपने-आप में धर्म के विरोधी तत्त्व है । हम जिस, 
या परपरा को अपने आदर्श के रूप में मानते है वह कितनी ही ऊची 
हो, यदि उसके कारण हमारे मन मे राग-द्े प-उत्पन्न होते है, पता! वह 
उत्थान के स्थान पर पतन का कारण बन जायगी। धर्म प्रेम क ए 
सिखाता है, देप करना नहीं । वह समता का पोपक होता है, विपमौा 
को नेहें ।7/“»५+- -+---- '्‌ 
धार्मिक सस्कारों का दूसर। रूप मिध्या धारणाओ मे मिलता है । 
बहुत से व्यवित यह मानकर चलते है कि हमारा भविष्य किसी अतीन्द्रिय 
शक्ति के हाथ मे है । रोग-निवारण के लिए पथ्य या औपधोपचार के 
स्थान पर वे किसी देवता की मनौती को अधिक महत्त्व देते है | व्यापार, 
विद्याभ्यास, आदि के लिए भी पुरुपार्थ के स्थान पर देवता को प्रसन्त 
करने पर अधिक ध्यान देते है । बहुत से धर्मो मे अपनी बुद्धि से काम 
लेना नास्तिकता या अपराध समझा जाता है। उदाहरण के रूप मे, 
मुसलमान कुरान और पैगम्वर के सामने अपनी वुद्धि को हेय समभते 
हुं। कुरान के आदेशो मे किसी प्रकार की जका करना बहुत बडा 
अपराध मानते है । इसी प्रकार हिन्दुओो मे भी अनेक परपराए, पुस्तक 
या व्यक्ति-विशेष को वहुत अधिक महत्त्व देती है । लोकतन्त्र इस अत्या- 
चार को नही सह सकता । बह प्रत्येक व्यक्ति को स्वतत्र होकर सोचने 
का अधिकार देता है। मानव ज्यो-ज्यो विकास करेगा अपने इस 
अधिकार को समभता जायगा । उसी अनुपात मे मानसिक वधन टूटते 
जायगे । 
मूल्याद्धून के सबध मे भी विभिन्‍न व्यक्ति और वर्ग भिन्‍न-भिन्‍न 
रो को लिये रहते है । क्षत्रिय अपने कुल-गौरव को सर्वाधिक ' 
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महत्व देता है और इसके लिए कष्ट उठाने को तैयार है ! दूसरी ओर 
वेश्य का बालक नम्नर होकर भी अपना स्वार्थ सिद्ध करना चाहता है ! 
बहुत-सी ऐसी जातिया हैं जो चोरी को अपनी धर्म-जीविका समभती 
है। उससे उत्पन्त बालक साहसभरी चोरी करके प्रतिष्ठा प्राप्त करना 
चाहता है । मूल्याड्ून की इन विपम धारणाओ के कारण वास्तविक 
गुणो की प्रतिष्ठा नही होने पाती । और उसके बिना लोकतन्‍्त्र जीवन 
मे नही उतर सकता | इसके लिए एक ही कसौटी है। जो सुल्याद्भून 
मनुष्य और मनुष्य में भेद, करता है या उसे समाज विरोधी तत्वों की 
ओर खीचता है, वह हेय है । इसके विपरीत जो सत्य, अहिंसा, समता 
. भादि आध्यात्मिक गुणो की ओर आक्ृष्ट करता है, वह उपादेय है है 22, 
बहुत-सी धरणाए तथा प्रेरणाए सकटकालीन स्थिति क्रो सामने 
रखकर अस्तित्त्व मे आती हैं। यदि वह स्थिति लम्बे सर४य तक चलती 
रहती है तो वे ही जातीय चरित्र बन जाती हैं। एक क्षत्रिय कमर में 
तलवार बाघकर चलना अपने गौरव की बानर्ध समभता है । उपयोगिता 
ने होने पर भी वह मानता है कि बिल" ऐलवार घर से वाहर निकलने 
पर उसकी प्रतिष्ठा घट जायगु । इस प्रकार की धारणा युद्धकालीन 
सकट को सामने रखकर न्प् । जब राजपूत मुसलमानों के दरवार में 
जाते थे तो उनकाजापए पे भष्ट पता था । उस समये आत्मरक्षत 
के लिए अपने पास हथियार 
एक प्रथा रह गया है। लो 








रखना आवश्यक था, किन्तु अब वह केवल 

न्त्र ऐसी प्रथाओं को समाप्त कर देना 
त्ररण 

चाहता है। वह भय तथा के वातावरण को दूर करके अभग्र 


तथा मित्रता का वातावरण तैयार हा है । रज॑ 
इनके अतिरिक्त भी अनेक ऐसे कारण € जो इस सिद्धात को वीवन 
मे नही उतरने देते । दरिद्र जनता आदर के रूप कुछ भी मानती रहे, 
उसकी प्रथम समस्या पेट भरने की होती है, इसके लिए मत 
.. स्वतन्त्र चेतना को बेचना पडता है) उदाहरण के र्पी, एक किक 
: "को अपनी आजीवूका के लिए मालिक की सभी शर्त सा 
पडतौंहै । सकटग्रस्त प्रजा शासक की अनुचित मागों को भी है के 
कर लेती है। लोकतन्ः “मरे स्थानों में सर्वेश्थम उस विवशता को हे 


हू 


्स्छ लोकतंत्र था लदय 


कया चारता कै। यह उसे रसबरथा क्रो स्थीकार नहीं करता जहा एक 
स्यहिय वो वानिश हद से दूसरे बयवित के असीज होना पठे। उसी 

आअपतर गभिल्त, मरा मारी आदियशग करो फ् साय व्यक्ति अपनी अल 
को बैसमै के लिए संगार ही जाता 6 । लौकतन्त उस समय सैद्रातिक 

घर्गा के स्थान पर झकटों को दर करने का प्रयत्न करेगा । 

प्राहृविया बारणों का भी योडतन्य पर पर्याप्त प्रभाव पहच्ता है। 
वदाए रण के रुप मे, यद्धत्त से ऐसे स्थान 7, सहा व्यक्तियों का परस्पर 
संपिया मिगना सी हो सकता । वहा प्रतोक्. बस्ती अपने-आप में एक 
खज्य शोती है। बहुन से रबान ऐसे होते है जहा सदा सक्रटकालीन 
* दिथत्ति बनी सती है। कभी वन्य पशुओं का उपद्रव शुरू हो जाता है, 
फमी झाहुओं का और ऊगी प्राकृतिक । ऐसे स्थानों में सभी सदस्य 
सेनिक सागर बन हे; सूप में बचे रहते है । वहा लोकतस्त्र की अपेक्षा किसी 
एड ध्यतित को काश पर चना अधिक लाभदायक होता है । रोग, 
दु्मिजश्, वाह जादि के सभन्‍्य भी किसी को अधितायक चुनकर उसकी 
प्ाजा गानना अधिक श्रेयस्कर हा है । उसी प्रकार जहा शिक्षा द 
प्रभार गहीं है, व्यक्ति अपने हित छत को नही समझते, दब)... 
सोग्तस्त लाभ के स्थान पर हानिकारक हे जाता है । ऐसी स्थित 7ए 
एक | गार्य है कि सर्वक्यम उस 25 75 का दर किया जाय; 
मरे डीए-वीा५ लाकतन्त की ओर अयसर काल 
दहय बार ऐसा भी होता हैं. कि ,(तुजनात्मक प्रचार व्यक्ति की 

स्वतन्प्र हुद्धि यो. कूठित कर देता है, आाब, ऐसे प्रचार संगठनों की 
रक्षा के लिए किये जाते है । ज़ुंदेतन्त्र को उससे जागरूक रहने की 
आवब्यकता है। एकतन्त्रीय शासत-व्यवस्था मे व्यक्तियों की महतत्त्वा- 

याक्षाएं प्राय समाप्त हेंज्ञती है। वहा सर्वाधिकार सपन्‍त अधिवायक 

के सामने किसी कोश्नर उठाने का साहस नहीं होता, किसु जोकतस्त्र मे 

प्रत्येफ व्यवितआ गे आना चाहता है, और इसके लिए जोड-तोड करता 

रहता है ।तै-नये सगठन खडे करता है और उनका नाम । 

साथागझ को उभारता है। प्राय देखा गया है कि णो सगठन रचनात्मक 

ख्य करना चाहते है, वे सर्वताधारण की सर्कल को नहीं उभार पाते । 

हा 
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इसके विपरीत जो प्रतिक्रिया को लेकर खडे होते है, वे घृणात्मक प्रचार 
द्वारा जनता के मानस को विषाक्त करते रहते है। नये सगठन का 
प्रत्येक सदस्य अपने को क्रान्तिकारी समभता है। उसके मस्तिष्क को 
मिथ्या अहकार का उन्माद घेरे रहता है । चरित्रहीन तथा अशिक्षित 
होने पर भी वह अपने को पुराने सगठन के "सभी नेताओ से ऊचा 
समभता है। भारत मे जो दल काग्रेस की प्रतिक्रिया के रूप में सगठित॑ 
हुए उनका छोटे-से-छोटा सदस्य भी अपने को महात्मा गाथी से ऊचा 
समभता रहा । इस प्रकार का उनन्‍्माद लोकतन्‍्त्र की बहुत बडी वाधा 
है । वहा ठडे मस्तिष्क से वस्तु को सामने रखकर सोचने की आवश्यकता 


है। 


